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અનુવાદકીય 


વિશ્વના સાહિત્યમાં વેદોનું સ્થાન સૌથી ઊંચું છે . સાક્ષાત્કૃતધર્મા ત્ર્શ્ષિઓ પ્રણીત સમસ્ત 
વાક્નયમાં વેદોની પ્રશસ્તિ ઓતપ્રોત છે. મહર્ષિ મનુએ વેદોને સર્વજ્ઞાનમય, સનાતન ચક્ષુ 
અથાત્‌ માર્ગદર્શક અને ધર્મનું આદિમૂળ કહ્યા છે. શતપથ વગેરે બ્રાહ્મણ ગ્રંથોના પ્રવર્તક 
યાજ્ઞવલ્ક્ય વગેરે બ્રહ્મવેત્તાઓએ વેદોને ઈશ્વરપ્રદત્ત વાણી કહી છે. તત્ત્વદ્રષ્ટા દર્શનકાર 
ત્દ્ષિઓએ વેદોને સ્વતઃપ્રમાણ જ્ઞાનકોશ ઘોષિત કર્યા છે. આથી એમ કહેવામાં કોઈ 
અતિશયોક્તિ નથી કે ભારતીય સારસ્વત સાધનાનું ઉદ્ગમસ્થાન વેદ જ છે. સૃષ્ટિના 
ઉષાકાળથી વેદોનાં શ્રવણ, મનન, નિદિધ્યાસન અને સાક્ષાત્કારની અતૂટ પરંપરા ચાલી 
આવતી હતી, જે મહાભારતકાળ પર્યત ટકી રહી. તેના ફળસ્વરૂપે વેદજ્ઞ ત્ર્દ્ષિઓ તથા 
આચાર્યો વેદોની વિભિન્ન શાખાઓ તથા વેદાંગો વગેરેના માધ્યમથી વેદોની બહુવિધ, 
સર્વીહેતકારી અને વૈજ્ઞાનિક વ્યાખ્યાઓ પ્રસ્‍તુત કરતા રહ્યા. 


પરંતુ મહાભારતના મહાવિનાશકારી યુદ્ધના કારણે આય1વિર્તમાં અવિધા-અંધકાર 
ફેલાયો અને વેદવ્યાખ્યાના ક્ષેત્રમાં અરાજકતાએ પ્રવેશ કર્યો. બાદમાં કેટલાક મધ્યકાલીન 
આચાર્યોએ વેદોના અર્થ કરવાની ચેષ્ટા જરૂર કરી, પરંતુ તેમાંના ઘણાખરા ભાષ્યકારોએ 
વેદાર્થ-પ્રક્રિયાના મૂળભૂત સિદ્ધાંતોની ઉપેક્ષા કરી કેવળ સ્વેચ્છાચારનો જ પરિચય આપ્યો. 
વેદોના તમામ શબ્દો યૌગિક અથવા યોગરૂઢ હોઈ તેના તાત્પર્યને આત્મસાત્‌ કરવા માટે 
વ્યાકરણશાસ્ત્ર અનુસાર ધાતુ-પ્રત્યયના સંબંધના આધારે અર્થો કરવાનો પ્રયત્ન કરવો 
જોઈએ. આ ઉપરાંત આ વેદમંત્રો આધિદેવિક, આધિભૌતિક અને આધ્યાત્મિક એમ ત્રણ 
પ્રકારે વ્યાખ્યાયિત થઈ શકે છે. - આ તેમ જ આવી અન્ય કેટલીક પાયાની મહત્ત્વપૂર્ણ 
બાબતો પ્રત્યે દુર્લક્ષ સેવી એ ભાષ્યકારોએ વેદોના અર્થો માત્ર આધિભૌતિક પ્રક્રિયા અનુસાર 
જ - અને એ પણ બહુધા વેદોના તાત્પર્યથી વિરુદ્ધ જ કર્યા. આવા અયોગ્ય ભાષ્યકારોએ 
નિષ્કલંક વેદો પર બહુદેવતાવાદ, યજ્ઞોમાં પશુહિંસા, અશ્લીલતા જેવા અનેક કપોલકલ્પિત 
દોષો તેમ જ જટિલ કર્મકાંડો આરોપિત કરી દીધા. જેના પરિણામે વેદોનું અતિ ઉજજવળ 
સ્વરૂપ લગભગ તિરોહિત થઈ ગયું. વેદો માત્ર યાજ્ઞિક કર્મકાંડીઓની પોથી બનીને રહી 
ગયા. આ ઉપરાંત કેટલાક તથાકથિત જ્ઞાનમાર્ગીઓએ પણ વેદોનો “આદરપૂર્વક તિરસ્કાર” 
- બહિષ્કાર કર્યો. પરિણામે સમાજ દિનપ્રતિદિન વેદોથી વિમુખ થતો ચાલ્યો. 


છેલ્લાં બસો વર્ષ દરમિયાન પશ્ચિમના અનેક વિઠ્દાનોએ પણ વેદોનો અભ્યાસ કર્યો અને 


દ! 


પોતપોતાની દેશભાષામાં વેદ વિષયક અનેક ગ્રંથો લખ્યા. પરંતુ એ પૈકી મોટા ભાગના 


ઝં વેદાર્થ-ભૂમિકા 


વિદ્ધાનો ઉત્ક્રાંતિવાદ અથવા વિકાસવાદ જેવી ભ્રામક પરિકલ્પનામાં વિશ્વાસ ધરાવતા હતા. 
વધુમાં એ પાશ્ચાત્ય વિઠદ્દાનોને પોતાના ઈસાઈ મત પ્રત્યે ભારે પક્ષપાત પણ હતો. આથી 
વેદાધ્યયનના પાવન ક્ષેત્રમાં તેઓ વિશુદ્ધ મનીષાથી પ્રવૃત્ત થઈ શક્યા નહિ. તેમનો મુખ્ય 
ઉદેશ્ય ભારતીય વૈદિક સાહિત્યને વિકૃત રૂપે પ્રસ્‍તુત કરી ભારતવાસીઓનું ધર્માતર કરવાનો 
હતો. સંસ્કૃત વાજ્નય પર શોધ-સંશોધન કરનારા મેક્સમૂલર અને મોનિયર વિલિયમ્સ વગેરે 
વિદ્દાનોએ પોતાનું સંપૂર્ણ શોધકાર્ય - એટલે સુધી કે સંસ્કૃત-અંગ્રેજી શબ્દકોશની રચના સુધ્ધાં 
- કેવળ એ જ ઉદ્દેશ્યની પૂર્તિ માટે કર્યું હતું. આવા પાશ્ચાત્યોએ જાણીજોઈને વેદોના મિથ્યા 
અર્થો કર્યા અને વેદોને લઈને અનેક પ્રકારની ભ્રાંતિઓ ઉત્પન્ન કરી. આ કાર્યમાં તેમને સાયણ 
અને મહીધર જેવા મધ્યયુગીન ભારતીય ભાષ્યકારો ખપ લાગ્યા. રાજનેતિક અને સાંપ્રદાયિક 
સ્વાર્થોથી પ્રેરિત થયેલા આ પાશ્ચાત્યોએ આર્યોના આદિ દેશ, તેમની સભ્યતા-સંસ્કતિ તથા 
જીવનદર્શન વગેરે વિશે એવી એવી નિરાધાર વાતો ફેલાવી કે જેથી ભારતવાસીઓને પોતાના 
ઇતિહાસ કે વારસા ઉપર બિલકુલ શ્રદ્ધા જ ન રહે. ભારતમાં બ્રિટિશ સામ્રાજ્યના સ્થાયિત્વ 
માટે તેમને આર્યોના ઇતિહાસનું વિકૃત આલેખન કરવું જરૂરી લાગ્યું અને એ તેમણે કર્યું પણ 
ખરું. અને જે કંઈ થોડુંઘણું કામનું બાકી બચ્યું હતું એ આ પાશ્ચાત્યોના ભારતીય માનસપુત્રોએ 
પૂરું કર્યું. પરિણામે સંસારભરમાં વેદો જંગલી - અશિક્ષિત ગડેરિયાનાં ગીતો મનાવા લાગ્યા. 

પરંતુ સદ્ભાગ્યે ઓગણીસમી સદીના ઉત્તરાર્ધમાં સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીના રૂપમાં એક 
અપૂર્વ આર્ષબુદ્ધિયુક્ત વેદજ્ઞ મહર્ષિનો આવિભવ થયો. હજારો વર્ષ બાદ તેમણે ફરી ઘોષણા 
કરી : “વેદ સર્વ સત્ય વિદ્યાઓનું પુસ્તક છે'. વેદાર્થના ક્ષેત્રમાં વિગત હજારો વર્ષથી ફેલાયેલી 
અંધાધૂંધી અને તેના કારણે સત્ય સનાતન વૈદિક ધર્મ તથા દર્શન સંબંધી ઉત્પન્ન થયેલી સકળ 
ભ્રાંતિઓનું નિરાકરણ કરી દયાનંદ સાચા અર્થમાં “વેદોદ્ધારક' પુરવાર થયા. વેદોને તેના 
સાચા સ્વરૂપમાં પ્રસ્‍તુત કરી તેના જ્ઞાન-વિજ્ઞાનના માધ્યમથી સમસ્ત સંસારનો ઉપકાર સિદ્ધ 
કરવાના પવિત્ર હેતુથી તેમણે મુંબઈમાં ચેત્ર સુદ પંચમી, સંવત ૧૯૩૧ તદનુસાર ૧૦મી 
એપ્રિલ ૧૮૭૫ના દિવસે આર્યસમાજ સ્થાપિત કરવાની ચાહ ધરાવતા જનસમૂહને એ 
માટેની વિધિવત્‌ સંમતિ આપી અને એ એતિહાસિક ક્ષણે પોતાની અંતરંગ ભાવના નિમ્ન 
શબ્દોમાં અભિવ્યક્ત કરી : 


“ભાઈ, મારો કોઈ સ્વતંત્ર મત નથી. હું તો વેદને આધીન છું. આપણા 
ભારતવર્ષમાં પચીસ કરોડ (ભારતવર્ષની તે સમયની જનસંખ્યા) આર્યો છે. કોઈ 
કોઈ વાતોમાં કોઈ કોઈમાં થોડો થોડો ભેદ છે, જે વિચાર કરવાથી પોતાની મેળે જ 
છૂટી જશે. હું સંન્યાસી છું, અને મારું કર્તવ્ય એ જ છે કે જે આપ લોકોનું અન્ન ખાઉં 
છું, તેના બદલામાં જે સત્ય સમજું છું તેનો નિર્ભયતાથી ઉપદેશ કરું છું. હું કોઈ 
કીર્તિનો રાગી નથી. ચાહે કોઈ મારી સ્તુતિ કરે કે નિંદા કરે, હું માણું કર્તવ્ય સમજીને 
ધર્મબોધ કરું છું. ચાહે કોઈ માને કે ન માને, એમાં મારો કોઈ હાનિ-લાભ નથી. 
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આપ લોકો જો સમાજ ઊભો કરી તેના દ્વારા પુરુષાર્થ કરી પરોપકાર કરી શકતા હો 
તો સમાજ સ્થાપિત કરી લો; એમાં મારી કોઈ મનાઈ નથી. પરંતુ જો તેમાં યથોચિત 
વ્યવસ્થા નહિ રાખો, તો આગળ જતાં ગડબડાધ્યાય થઈ જશે. અને હું તો જેવો 
બીજા લોકોને ઉપદેશ આપું છું તેવો જ ઉપદેશ આપ લોકોને પણ આપવાનો છું. 
અને એટલું લક્ષ્યમાં રાખજો કે મારો કોઈ સ્વતંત્ર મત નથી, અને હું સર્વજ્ઞ પણ 
નથી. આથી જો આગળ જતાં મારી પણ કોઈ ભૂલ નજરે પડે તો યુક્તિપૂર્વક પરીક્ષા 
કરીને તેને પણ સુધારી લેજો. જો એમ નહિ કરો તો આગળ જતાં આ (આર્યસમાજ) 
પણ એક મત (સંપ્રદાય) બનીને રહી જશે. અને આવી જ રીતે “બાબા વાક્યં 
પ્રમાણં' કરીને આ ભારતવર્ષમાં વિભિન્ન પ્રકારના મતમતાંતરો પ્રચલેત થઈને, 
અંદરોઅંદર દુરાગ્રહ રાખીને, ધર્માંધ થઈને, લડાઈ-ઝઘડા કરીને, વિભિન્ન પ્રકારની 
સદ્વિદ્યાનો નાશ કરીને આ ભારતવર્ષ દુદશાને પ્રાપ્ત થયો છે, તેમાં આ પણ એક 
મત વધશે. મારો અભિપ્રાય તો એવો છે કે આ દેશમાં અનેક પ્રકારના મત-મતાંતરો 
પ્રચલિત છે, છતાં પણ એ બધા વેદોને માને છે. આથી વેદશાસ્રૂપી સમુદ્રમાં આ 
બધા જ નદી-નાવને પુનઃ ભેળવી દેવાથી ધર્મ-એકતા નિર્માણ થશે. અને તેથી 
સાંસારિક અને વ્યાવહારિક સુધારણા થશે, અને તેનાથી કળા-કોશલ આદિ સર્વ 
પ્રકારના સુધારાઓ થવાથી મનુષ્યમાત્રનું જીવન સફળ થશે અને છેવટે સૌ કોઈ 
પોતાના ધર્મબળથી અર્થ, કામ અને મોક્ષની પ્રાપ્તિ કરી શકશે.” (સંદર્ભ ગ્રંથ : 
“મુંબઈ આર્યસમાજનો ઇતિહાસ', લે. દામોદર સુંદરદાસ, પાન ૮-૯) 


આ પ્રસંગે નિર્ધારિત કરવામાં આવેલા આર્યસમાજના નિયમોમાં પણ તેમણે વેદો વિશે 
ખાસ ઉલ્લેખ કર્યો : 


“આ સમાજનો મુખ્ય ઉદેશ્ય એ છે કે વેદવિહિત ધર્મતત્ત્વો પ્રત્યેક સભાસદે માન્ય 
કરવાં અને તેનો પ્રસાર દેશ-વિદેશમાં કરવાને યથાશક્તિ પ્રયત્ન કરવો.” 


મહર્ષિ દયાનંદે પોતાના વેદભાષ્યની શેલી , સ્વરૂપ તથા વેદાર્થ વિષયક આધારભૂત આર્ષ 
સિદ્ધાંતોનું દિગ્દર્શન કરાવવાના હેતુથી ઈ.સ. ૧૮૭૬માં “ત્દગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા' નામનો 
એક યુગાંતરકારી ગ્રંથ સંસ્કૃત અને હિંદી ભાષામાં લખ્યો. આ ગ્રંથમાં તેમણે વેદ તથા વેદાર્થ 
વિષયક આર્ષ સિદ્ધાંતોનું સયુક્તિક પ્રતિપાદન કર્યું છે. પરંતુ આ ગ્રંથમાં તેમણે જે કંઈ લખ્યું 
છે તે નિર્દેશન માત્ર અથવા સૂત્ર રૂપ હોઈ તેની વ્યાખ્યા અથવા ટીકા રૂપે વિસ્તારથી લખવું 
અપેક્ષિત જણાતું હતું. આ દષ્ટિએ મહર્ષિના અનન્ય ભક્ત અને સુવિખ્યાત વૈદિક વિદ્વાન 
પૂ. સ્વામી વિદ્યાનંદજી સરસ્વતીએ ત્ર્દષિતર્પણની ભાવનાથી પ્રેરાઈ ૧૯૮૮માં કુલ ૧૭૦૦ 
પાનાંનો બે ખંડોમાં વિભાજિત “ભૂમિકા-ભાસ્કર' ગ્રંથ લખી “ત્રશગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા'નું 
વિસ્તૃત ભાષ્ય પ્રસ્‍તુત કર્યું છે. 'ભૂમિકા-ભાસ્કર'માં “ત્રદગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા' દ્વારા 
ઉપપાદિત થતા પ્રત્યેક સિદ્ધાંતને પ્રમાણો તથા સુતકની મદદથી પૂણરૂપે સુપુષ્ટ કરી પૂ. 


વિદ્યાનંદજીએ પોતાના સર્વતોભદ્ર વૈદુષ્ષયનો પરિચય આવ્યો છે. ત્રણ વર્ષ સુધી 
દીર્ઘકાલનેરન્તર્યસત્કારાસેવિત' - શ્રદ્ધાપૂર્વક ઘોર પરિશ્રમ કરી રચવામાં આવેલા આ 
'ભૂમિકા-ભાસ્કર' ગ્રંથની “અવતરણિકા' - ભૂમિકા જ એટલી ઉદ્ભાવક છે કે તેની અંતરંગ 
વૈચારિક જ્ઞાનસંપદાને ધ્યાનમાં લઈ તેને “વેદાર્થ-ભૂમિકા' નામના એક સ્વતંત્ર પુસ્તકરૂપે 
પ્રકાશિત કરવામાં આવી છે. 


“વેદાર્થ-ભૂમિકા'માં લેખકે વેદાધ્યયનના માર્ગમાં ઉપસ્થિત થતી કેટલીક ગંભીર સમસ્યાઓ 
તથા જટિલતાઓનું સતર્ક સમાધાન આપ્યું છે. એ ઉપરાંત તેમાં આધુનિક ભાષાવિજ્ઞાન, 
ઉત્ક્રાંતિવાદની સમાલોચના, વેદપ્રાગટ્યનો વૈજ્ઞાનિક આધાર વગેરે અનેક અગત્યતા 
ધરાવતા વિષયો પર ઊહાપોહપૂર્વક વિવેચના પ્રસ્‍તુત કરવામાં આવી છે. વેદોત્પત્તિનો 
સિદ્ધાંત, વેદોમાં યજ્ઞોમાં પશુહિંસા તથા અનિત્ય ઈતિહાસ હોવાનો ભ્રમ, વેદોમાં પ્રક્ષેપ ન 
થઈ શકવાનાં કારણો, આર્યાનો આદિ દેશ, વેદોમાં પુનરુક્તિ વગેરે અનેક વિવાદાસ્પદ 
વિષયો પર પોતાનો મત પ્રગટ કરી પૂ. સ્વામીજીએ વેદાધ્યયનના માગને અધિક પ્રશસ્ત 
અને નિષ્કંટક કર્યો છે. સંસ્કૃત અને અંગ્રેજી બંને ભાષાઓ પર પૂ. સ્વામીજીનો અધિકાર 
હોવાથી આ પુસ્તકમાં તેમણે વેદાર્થ કરવામાં યુરોપિયન વિદ્દાનો તથા મધ્યકાલીન ભારતીય 
આચાર્યોએ કરેલી ભયંકર ભૂલોની યુક્તિ-પ્રમાણ-પુરસ્સર સમાલોચના કરી સત્યાર્થનો ઉજાશ 
કર્યો છે. ગ્રંથના “વેદાર્થ-પ્રક્રિયા' પ્રકરણમાં સાક્ષાત્કૃતધર્મા ત્રદૂ્ષિઓના કાળથી કે જ્યારે 
વેદોનો અર્થ સ્વયં વેદોની જ મદદથી કરવામાં આવતો હતો ત્યાંથી લઈ સાંપ્રત કાળ સુધીની 
પરિસ્થિતિઓ અને તેને કારણે વેદાર્થ પર પડેલા વિભિક્ન પ્રભાવોનું ક્રમબદ્ધ વિવેચન કરી 
વેદાર્થની સાચી - આર્ષ પ્રક્રિયાનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. વેદિક વાક્યના અદ્વિતીય વિદ્દાન 
મહામહોપાધ્યાય શ્રી પં. યુધિષિરજી મીમાંસક તો આ ગ્રંથ પર એટલા મુગ્ધ હતા કે તેમણે 
પૂ. સ્વામીજીને આ ગ્રંથનો વહેલામાં વહેલી તકે સંસ્કૃત અનુવાદ તેયાર કરવાનું સૂચવ્યું કે 
જેથી દાક્ષિણાત્ય વિદ્દાનો પણ વેદોના વાસ્તવિક સ્વરૂપથી પરિચિત થઈ શકે. તેમના સૂચન 
અનુસાર આ ગ્રંથનો સંસ્કૃત અનુવાદ પણ પ્રકાશિત કરવામાં આવ્યો અને તેના અંગ્રેજી 
અનુવાદનું કાર્ય પણ વિચારણા હેઠળ છે. 

ભૂમિકા તો આખરે ભૂમિકા જ રહેવાની. આ ભૂમિકાનું લક્ષ્ય “'ભૂમિકા-ભાસ્કર' છે, 
જેના પ્રકાશમાં આપણે પ્રથમ મહપિ દયાનંદ રચિત “ત્રદગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા' સુધી અને 
પછી “ત્રદગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા'ની મદદથી અપોરુષેય સર્વજ્ઞાનમય વેદો સુધી પહોંચવાનું છે. 
આશા છે કે વેદાધ્યયનના પરમ પાવન ક્ષેત્રમાં પ્રવેશ ઇચ્છતા પ્રત્યેક જિજ્ઞાસુ વાચકને 
'છિધત્તે સર્વસંશયાઃ'ની અનુભૂતિ કરાવતું આ પુસ્તક વેદપ્રચારના કાર્યમાં અતિ સહાયક 
સિદ્ધ થશે. 


દે 1. 


પરમ કારુણિક પ્રભુ સર્વેના અંતરમાં વેદભક્તિના અંકુરો રોપે એ જ અભ્યર્થના ! 


“વૉ 


ઉત્ક્રાંતિવાદ 


વર્તમાન સમયમાં ઉત્ક્રાંતિવાદ (1110017 01 150701૫101) એક મહત્ત્વપૂર્ણ 
વિચારધારા બની ગયેલ છે. વૈજ્ઞાનિક અને એતિહાસિક બંને ક્ષેત્રોમાં તેનો પ્રવેશ 
થઈ ચૂક્યો છે. વૈજ્ઞાનિક વિચારધારામાં પ્રાણીઓની વિભિન્ન જાતિઓની ઉત્પત્તિમાં 
ઉત્ક્રાંતિવાદનો સ્વીકાર કરવામાં આવે છે, જ્યારે એતિહાસિક વિચારધારામાં 
માનવ-બુદ્ધિના વિકાસમાં અથવા જ્ઞાન-વિજ્ઞાનની પ્રાપ્તિમાં ઉત્ક્રાંતિવાદને આધાર 
માનવામાં આવે છે. ઉપલક દષ્ટિએ જોતાં ભલે એવું લાગતું હોય કે આ 
ઉત્ક્રાંતિવાદનો સિદ્ધાંત ઠીક છે, પરંતુ જ્યારે તેના પર ઊંડાણપૂર્વક વિચાર 
કરવામાં આવે છે ત્યારે તેની પોકળતા એકદમ જ સ્પષ્ટ થઈ જાય છે. 


ઉત્ક્રાંતિવાદ અનુસાર પ્રાણી અથવા જીવન-તત્ત્વનો સૌપ્રથમ આવિર્ભાવ 
પાણીની અંદર ઉદ્દભિજ્જના રૂપમાં થયો. પ્રથમ પાણી, વાયુ, માટી વગેરેના 
સંસર્ગથી એક પ્રકારની સૂક્ષ્મ લીલ ઉત્પન્ન થઈ. ત્યાર પછી હવામાનના વિલક્ષણ 
પ્રભાવને કારણે તેમાંથી જ સમસ્ત જલીય તથા પૃથ્વીનાં તૃણ, વીરુધ, લતા, 
ગુલ્મ, ઔષધિ, વનસ્પતિ તેમ જ વિવિધ વૃક્ષ વગેરેનો ક્રમિક વિકાસ થયો. 
કાળક્રમે આ જ મૂળ જીવ-બીજમાંથી સૌપ્રથમ પાણીમાં જ એક બીજી જીવન- 
શાખાનો આરંભ થયો. આ આરંભમાં અમીબા (/11100068 - એક કોશનું 
પ્રાણી) પ્રકારનાં સૂક્ષ્મ જળજંતુઓ ઉત્પન્ન થયાં. ધીરે ધીરે તેમાંથી જ જલીય કીટ, 
માછલી, દેડકો, કાચબો, વરાહ, રીંછ, વાનર અને માનવ-સદશ વાનર વગેરે 
વિભિન્ન પ્રાણી-સ્તરોને પાર કરતાં કરતાં અને વિકાસ પામતાં પામતાં આખરે 
માનવ બની ગયો. પેલા આરંભના એકકોશી પ્રાણીથી શરૂ કરી માનવ સુધી 
પહોંચવામાં વચ્ચેનાં ન જાણે કેટલાંય જીવન-સ્તરો પાર કરવાં પડ્યાં હશે. ત્યારે 
કોઈ સ્થાને લાખો-કરોડો વર્ષ પછી મનુષ્ય આ રૂપે વિકસિત થઈ શક્યો હશે. 


ઉત્ક્રાંતિવાદના ઉક્ત વિચાર અનુસાર જો આપણે મનુષ્ય ઉત્પન્ન થયાને એક 
કરોડ વર્ષ થઈ ગયાં છે એમ માનીએ અને હેકલ (1 ૯€014૯)ના “હિસ્ટરી ઓફ 
ક્રિએશન' નામના ગ્રંથના પાન ૨૯પ પર આપવામાં આવેલી વિભિન્ન પ્રાણીઓની 
એકવીસ કડીઓ બાદ મનુષ્યની ઉત્પત્તિ થઈ હોવાનું માનીએ, અને જો એમાંની 


૧૦ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


દરેક કડીને એક એક કરોડ વર્ષનો સમય આપીએ, તો સૌપ્રથમ પ્રાણીમાંથી 
મનુષ્ય ઉત્પન્ન થવા માટે લગભગ બાવીસ કરોડ વર્ષનો સમય લાગે. લોકમાન્ય 
તિલકના “ગીતા-રહસ્ય'માં ડો. ગેડો (ઉદ્યતદ્વળ?)ની સાક્ષીથી લખવામાં આવ્યું છે 
કે, “માછલીમાંથી મનુષ્ય બનવામાં ૫૩ લાખ ૪૭૫ હજાર પેઢીઓ પસાર થઈ 
છે.” માટે લગભગ આટલી જ પેઢીઓ અમીબામાંથી માછલી બનવામાં પસાર 
થઈ હોવી જોઈએ. એટલે કે અમીબાથી લઈ આજ સુધીમાં લગભગ એક કરોડ 
જેટલી પેઢીઓ પસાર થઈ ચૂકી હોવી જોઈએ એમ કહી શકાય. આ પૈકી અમુક 
પેઢી એક દિવસ માટે જીવિત રહી હોય તો અમુક પેઢી સો વર્ષ માટે પણ જીવિત 
રહી હોય એવું બને. જો આ મુજબ આપણે એક પેઢીનું સરેરાશ આયુષ્ય પચ્ચીસ 
વર્ષનું માનીને ચાલીએ, તોપણ પ્રાણીઓનો પ્રથમ પ્રાદુભાવ થયાને આજે 
લગભગ પચ્ચીસ કરોડ વર્ષ થઈ ગયાં છે એમ કહી શકાય. વળી એમ પણ 
માનવામાં આવે છે કે પૃથ્વી બન્યા પછી કરોડો વર્ષ બાદ પ્રાણીઓ ઉત્પન્ન થયાં 
હતાં, અને પ્રાણીઓની ઉત્પત્તિ થઈ હોવાને પચ્ચીસ કરોડ વર્ષ થઈ ગયાં છે. 
આમ જોતાં પચ્ચીસ કરોડ વર્ષનો આ સમયગાળો ઉત્ક્રાંતિવાદીઓ દ્વારા નિશ્ચિત 
કરવામાં આવેલા દસ કરોડ વર્ષના સમયગાળાથી તો બહુ જ આગળ નીકળી જાય 
છે. આથી સ્પષ્ટ થાય છે કે કાલગણનાની દૃષ્ટિએ જોતાં ઉત્ક્રાંતિવાદનો સિદ્ધાંત 
બિલકુલ સંદિગ્ધ અને અગ્રાહ્ય પુરવાર થાય છે. 


આધઘકાલિક પ્રાણી-રચનાને ક્રમિક વિકાસના સિદ્ધાંત પર આધારિત માનનારા 
વિદ્દાનોએ એ વાત પર વિચાર કર્યો કે, એકમાત્ર મૂળમાંથી અનેક શાખા- 
પ્રશાખાઓમાં વહેચાઈ જતું જીવન વિભિન્ન યોનિઓમાં - જાતિઓમાં શી રીતે 
પહોંચી જાય છે ? તેમનું કહેવું છે કે પ્રાણીની ઈચ્છા અને આવશ્યકતા - આ બે 
એવાં પરૈબળો છે, જે તેનાં વિકાસ અને પરિવર્તનમાં વિશેષ કારણભૂત બને છે. 
પ્રાણ-રક્ષાની ભાવના પ્રાણીમાત્રમાં નેસર્ગિક છે. એ ભાવનાથી વિવશ થઈ 
પ્રાણીને જે ક્રિયા વારંવાર કરવી પડે છે એ ક્રિયા કરવાની શક્તિનો ધીરે ધીરે તેમાં 
પ્રાદુભાવ થઈ જાય છે. એટલું જ નહિ, પરંતુ બાદમાં ધીરે ધીરે એ ક્રિયા કરવામાં 
સમર્થ હોય એવાં અંગો પણ વિકસિત થઈ જાય છે. આથી ઊલટું પ્રાણ-રક્ષા માટે 
જે ક્રિયાની આવશ્યકતા નથી રહેતી તેનો અભ્યાસ પણ નથી રહેતો. અભ્યાસ ન 
રહેવાને કારણે એ અંગ અશક્ત થઈ જાય છે અને અંતે એ અંગનો લોપ પણ થઈ 
જાય છે. આહાર માટે પ્રયત્ન કરવામાં તથા પ્રાફૂતિક સંઘર્ષો અને શર્રુઓથી 
સુરક્ષિત રહેવા માટે પ્રાણીઓને અનેક પરિવર્તનોમાંથી ગુજરવું પડે છે. એમાંનાં 
જે પ્રાણીઓ પોતાને પ્રકુતિ અનુકૂળ ઢાળવામાં સફળ રહ્યાં તે બચી ગયાં અને જે 


ઉત્ક્રાંતિવાદ ૧૧ 


પ્રાણીઓ આ સંઘર્ષોમાં પોતાને આવશ્યકતા અનુસાર પરિવર્તિત ન કરી શક્યાં 
તે પોતાનાં જીવનને બચાવી ન શક્યાં અને અંતે નાશ પામ્યાં - લુપ્ત થઈ ગયાં. 
આ જ કારણોને લીધે પ્રાણીઓનાં શરીરમાં ધીરે ધીરે પરિવર્તનો થતાં રહ્યાં અને 
તેઓ ક્રમશઃ વિભિશન્ન પ્રકારની યોનિઓ રૂપે વિભાજિત થઈ ગયાં. આધુનિક 
ઉત્ક્રાંતિવાદ મુજબ પ્રાણીના ક્રમિક વિકાસમાં તેની આવશ્યકતામાંથી ઉત્પન્ન થતી 
ઇચ્છાઓ અને એ ઇચ્છાઓની પૂર્તિ અર્થે કરવામાં આવતા લાંબા સમયના 
અભ્યાસને કારણે થયેલા આકૃતિ-પરિવર્તનના ઉદાહરણ તરીકે આફ્રિકાના 
રણપ્રદેશમાં જોવા મળતા લાંબી ડોક ધરાવતા જિરાફનો ઉલ્લેખ કરવામાં આવે 
છે. કહેવામાં આવે છે કે આ જિરાફ શરૂઆતમાં આવું ન હતું. પરંતુ શરૂઆતમાં 
ઝાડનાં નીચે નીચેનાં પાન ખાઈ લીધાં પછી તેને ઝાડ પર ઊંચે રહેલાં પાન 
ખાવાની ઇચ્છા થઈ. આથી એ પોતાની જરૂરિયાતની પૂર્તિ કરવા માટે ડોક ઊંચી 
કરીને ઉપરનાં પાન પકડવાનો પ્રયત્ન કરવા લાગ્યું. લાંબા સમય સુધી આવો 
અભ્યાસ કર્યા કરવાથી જિરાફની ડોક લાંબી થઈ ગઈ. 


પરંતુ પરિસ્થિતિ-અનુરૂપ આવશ્યકતાવશ આકૃતિ-પરિવર્તનની ઉક્ત માન્યતા 
યુક્તિયુક્ત અથવા તકસંગત જણાતી નથી. જો ઉત્ક્રાંતિવાદની આ દલીલ સાચી 
હોય તો પ્રશ્ન થાય કે આવું આકૃતિ-પરિવર્તન તો બકરીમાં પણ થવું જોઈતું હતું. 
પરંતુ બકરી તો પ્રથમ નીચે નીચેનાં પાન ચૂંટી લીધા બાદ થડ કે ડાળખીઓ પર 
પોતાના પગ ટેકવી ઉપરનાં પાન પણ ચૂંટી લે છે. લાખો લાખો વર્ષથી બકરી આ 
જ રીતે પોતાની ઉદરપૂર્તિ કરતી આવી છે. જિરાફની જેમ જ્યાં તેના પગ નથી 
પહોચતા ત્યાંનાં પાન ખાવાની ઇચ્છા તો બકરી પણ ધરાવે છે, ઇચ્છા તો 
વિદ્યમાન છે. પરંતુ વિચારણીય બાબત એ છે કે આજ દિન સુધી ન તો બકરીની 
ગરદન લાંબી થઈ છે, ન તો તેના શરીરનો આગળનો ભાગ લાંબો થઈ ગયો છે, 
અને ન તો તેને કદી ચારાની કમી પડી છે. આ ઉપરાંત એ પણ વિચારવું રહ્યું 
કે જિરાફમાં ગરદન લાંબી થઈ જવાને બદલે શા માટે તેનામાં વાનરની જેમ ઝાડ 
ઉપર ચઢી જવાની પ્રવૃત્તિનો વિકાસ ન થયો ? 


પરિસ્થિતિ-અનુરૂપ આવશ્યકતાવશ આફૃંતિ-પરિવર્તન થવાની ઉત્ક્રાંતિવાદની 
આ વાત એક બીજી રીતે જોતાં પણ બુદ્ધિસંગત જણાતી નથી : મનુષ્ય ન જાણે 
કેટલાય લાંબા સમયથી ઉત્તર ડ્રુવ અને ગ્રીનલેન્ડ જેવા હિમપ્રધાન પ્રદેશોમાં 
વસવાટ કરતો આવ્યો છે. પરંતુ ઠંડીથી બચવાની ઇચ્છા તેમ જ આવશ્યકતા - 
બંને હોવા છતાંય તેના શરીર પર આજ પર્યત રીંછના શરીર પર હોય છે તેવા 
વાળ ઉત્પન્ન થયા નથી. એટલું જ નહિ, જેવા લાંબા વાળ રાજસ્થાનની તપ્ત 
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રણભૂમિમાં રહેતા ઘેટાના હોય છે, તેવા જ વાળ હિમાલયના ઠંડા પ્રદેશમાં રહેતા 
ઘેટામાં પણ જોવા મળે છે. આફ્રિકાના અતિ ઉષ્ણ પ્રદેશોમાં લાંબા વાળ ધરાવતું 
રીંછ અને બિલકુલ જ વાળ ન ધરાવતો ગેડો બંને સાથે સાથે રહેતાં જોવા મળે 
છે. આપણા જ દેશમાં સમાન પરિસ્થિતિમાં રહેતી ગાય અને ભેસમાં અંતર જોવા 
મળે છે. જેમ કે, ભેંસની ત્વચા પાતળી, ચીકણી અને બહુ જ ઓછા વાળ ધરાવતી 
હોય છે, જ્યારે ગાયની ત્વચા ભિન્ન પ્રકારની - અપેક્ષાકૃત જાડી અને અધિક 
માત્રામાં વાળ ધરાવતી જોવા મળે છે. 


ઉત્ક્રાંતિવાદ અનુસાર સ્વ-રક્ષણની ભાવનાને લીધે હરણ, ચીતલ, નીલગાય 
વગેરે અનેક પ્રકારનાં જંગલી પશુઓમાં ફક્ત નરને શિંગ હોય છે, જ્યારે માદાને 
આવાં શિંગ નથી હોતાં. તો શું આત્મરક્ષણની આવી ભાવના અને આવશ્યકતા 
ફક્ત નર પશુમાં જ હોય છે, અને માદામાં નથી હોતી ? જંગલી પશુઓની 
તુલનામાં મનુષ્યો દ્વારા પાળવામાં આવતાં ગાય, ભેસ વગેરે પાલિત પશુઓને 
ઓછો ખતરો રહેતો હોય છે, તેઓ વધારે સુરક્ષિત હોય છે. છતાંય શું કારણ છે 
કે આવાં પશુઓનાં નર અને માદા બંનેને શિંગ હોય છે ? કોયલના મધુર કંઠને 
અને મોરનાં સુંદર પીંછાંને પ્રાણ-રક્ષા સાથે શો સંબંધ છે ? છતાંય એ બંને ગુણ 
પોતપોતાના સ્થાને મોજૂદ છે. શું કાગડાને પોતાની કકશ “કા-કા' સારી લાગતી 
હશે ? મોરનાં સુંદર પીંછાં જોઈને ઢેલને ઈર્ષ્યા નહે થતી હોય ? 

ભાઈ અને બહેન બંને એક જ પરિસ્થિતિમાં પેદા થાય છે અને લગભગ એક 
જ પરિસ્થિતિમાં મોટાં પણ થાય છે; પરંતુ ભાઈને દાઢી-મૂછ આવે છે, જયારે 
બહેનના ચહેરા પર દાઢી-મૂછનું નામ પણ જોવા મળતું નથી. હાથી અને હાથણી 
બંને એક જ પરિસ્થિતિમાં રહે છે; પરંતુ હાથીને હોય છે તેવા મોમાંથી બહાર 
નીકળતા દાંત હાથણીમાં જોવા મળતા નથી. “હાથીના દાંત ચાવવાના જુદા અને 
દેખાડવાના જુદા' આ કહેવત ફક્ત હાથી પર જ લાગુ પડે છે, હાથણી પર નહિ. 
મોર અને ઢેલ તેમ જ મરઘો અને મરઘી પણ એક જ પરિસ્થિતિમાં ઉત્પન્ન થાય 
છે અને રહે છે; પરંતુ મોર અને મરઘામાં જે સુંદર પગ અને કલગી જોવા મળે 
છે, તેવાં સુંદર પગ અને કલગી ઢેલ અને મરઘીમાં જોવાં મળતાં નથી. 

ભારતમાં વાઘ, સિંહ અને હાથી જોવા મળે છે, જયારે ઇંગ્લેન્ડ વગેરે દેશોમાં 
આ પ્રાણીઓ જોવા મળતાં નથી. જિરાફ આફ્રિકામાં, કાંગારું ઓસ્ટ્રેલિયામાં અને 
મોર ભારતમાં જોવા મળે છે. જ્યાં સુધી યુરોપિયનો લઈ ગયા નહોતા ત્યાં સુધી 
ઓસ્ટ્રેલિયામાં સસલું જોવા મળતું ન હતું. કારણ સ્પષ્ટ છે કે જ્યાં સુધી કોઈ પ્રાણી 
કોઈ સ્થાને પહોચે જ નહિ, અને ત્યાં પહોંચ્યા પછી પણ જો તે પોતાની સંતતિનો 
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વિસ્તાર ન કરે, ત્યાં સુધી કોઈ પ્રાણી એમ જ પોતાની મેળે - આપોઆપ ત્યાં 
ઉત્પકન્ન થતું નથી. 

મનુષ્ય સિવાયનાં બીજાં જેટલાં પણ પ્રાણીઓ છે, એ બધાંના વાળના રંગમાં 
જન્મથી લઈ મૃત્યુ સુધી કંઈ જ પરિવર્તન જોવા મળતું નથી. જે ગાય લાલ રંગની 
જન્મે છે તે મૃત્યુ પર્યત લાલ જ રંગની રહે છે. જ્યારે મનુષ્ય ઇચ્છા ન ધરાવતો 
હોવા છતાંય તેના વાળનો રંગ બદલી જાય છે. જેટલાં પશુઓ છે એ બધાં પાણીમાં 
ઊતરતાંની સાથે જ તરવા લાગે છે. ઉત્ક્રાંતિવાદ અનુસાર મનુષ્યનો તથાકથિત 
પૂર્વજ મનાતો વાનર પણ જન્મતાંની સાથે જ તરવા લાગે છે. રાજસ્થાનની ભેસ 
કે જેણે જીવનમાં ક્યારેય તળાવનાં દર્શન પણ નથી કર્યા એ પણ જો અવસર મળે 
તો ફટ દઈને તરવા લાગે છે. જ્યારે બીજી બાજુ હંમેશાં નદી કે સાગરના તટ 
પર રહેનારા એક માછી કે નાવિકનો દીકરો પણ જ્યાં સુધી તરતાં ન શીખે ત્યાં 
સુધી તરી શકતો નથી. પ્રાણ-રક્ષાની ભાવના હોવા છતાંય જંગલી મનુષ્યોનાં 
માથાં પર ન તો શિંગ ફૂટ્યાં કે ન તો નદીના તટ પર જ વસવાટ કરતા લોકોમાં 
સ્વતઃ અર્થાત્‌ પોતાની મેળે તરવાની શક્તિનો વિકાસ થયો. ન જાણે કેટલા 
સમયથી કાચબો જમીન પર ચાલતો આવે છે, પરંતુ તેના પેટની કોમળતામાં 
કશોય ફરક પડ્યો નથી. બીજી બાજુ, તેની પીઠ પથ્થર જેવી કઠોર છે કે જેને એક 
દિવસ માટે પણ જમીન પર રગડવામાં કે ઘસવામાં આવી નથી. ઉત્ક્રાંતિવાદ 
અનુસાર તો આથી ઊલટું હોવું જોઈતું હતું. 

આત્મરક્ષણની પ્રવૃત્તિ પ્રાણીમાત્રમાં સ્વાભાવિક છે. આ પ્રવૃત્તિ પતંગિયામાં 
પણ હોવાની જ. દીવાની જ્યોતના સંપકકમાં આવતાંની સાથે જ એ બળી મરે છે. 
ન જાણે ક્યારથી એ આ જ રીતે સળગતું આવ્યું છે. પરંતુ આજ પર્યત તેણે ક્યારેય 
એ જયોતથી બચવાનો પ્રયાસ કર્યો નથી. વળી, એ માટે તેને કોઈ ખાસ પ્રયાસ 
કરવાની પણ જરૂર નહોતી. બસ, ફક્ત દીવાની એ જ્યોતથી થોડુંક દૂર જ 
રહેવાનો અભ્યાસ કરવાની જરૂર હતી. પરંતુ લાખો-કરોડો વર્ષ દરમિયાન તે 
આટલુંય શીખી શક્યું નથી એ હકીકત છે. 


ઉત્ક્રાંતિવાદનું માનવું છે કે વિકાસક્રમની અંતિમ - સર્વશ્રેષ્ઠ કડી મનુષ્ય છે. 
તેમ છતાં મનુષ્યની તુલનામાં કીડી જેવા ક્ષુદ્ર પ્રાણીને વરસાદનું અને કૂતરા જેવા 
નિકૃષ્ટ પ્રાણીને ધરતીકંપનું પૂર્વાનુમાન શી રીતે થઈ જાય છે ? વ્યવસ્થા- 
સંચાલનની યોગ્યતાની દષ્ટિએ મધમાખીઓને આજે પણ શા માટે આદર્શ 
માનવામાં આવે છે ? દરેક પ્રાણી વધારેમાં વધારે સમય સુધી જીવવાની ઇચ્છા 
ધરાવે છે. વિકાસયાત્રાના કોઈ પણ તબક્કે તેણે પોતાના દીર્ઘજજીવનની ઇચ્છાનો 
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પરિત્યાગ તો નહિ જ કર્યો હોય. તો પછી મનુષ્યની તુલનામાં કાચબા અને સાપ 
જેવાં નિમ્ન સ્તરનાં પ્રાણીઓ શા માટે લાંબું આયુષ્ય ધરાવે છે ? અલ્પ સમયમાં 
વધારે અંતર કાપવા માટે મનુષ્યે મોટરકાર અને વિમાનની શોધ કરી છે અને તે 
આજે પણ અત્યંત ઝડપી વાહનો તથા યાનો વિકસિત કરી જ રહ્યો છે. તો પછી 
વિકાસ અથવા ઉત્ક્રાંતિના ક્યા તબક્કે તેણે ચિત્તાની તેજ દોડને પડતી મૂકવાની 
ઇચ્છા કરી હશે ? કૂતરાની દ્રાણશક્તિ અને ગીધની દૂરદષ્ટિનિ પણ તેણે 
જાણીજોઈને છોડવાની ઇચ્છા તો ક્યારેય નહિ કરી હોય. જો તેણે આ શક્તિઓને 
બિનજરૂરી સમજી તેની ઉપેક્ષા કરી દીધેલ હોય તો ચોર વગેરેને પકડવા માટે 
આજે તેને કૂતરાં જેવાં પ્રાણીઓ પર શા માટે નિર્ભર રહેવું પડે છે ? 

સુગરી નામનું નાનકડું પક્ષી પોતાના માટે સુંદર ઘર - માળો બનાવે છે. પરંતુ 
ઉત્ક્રાંતિવાદ અનુસાર મનુષ્યથી ફક્ત એક જ પેઢી નીચે ગણાતો વાનર આવું ઘર 
બનાવી શકતો નથી. સાથે સાથે એ પણ સત્ય છે કે સુગરી આજે પણ બિલકુલ 
એવું જ ઘર બનાવે છે, જે તે લાખો-કરોડો વર્ષ અગાઉ બનાવતી હતી; એમાં તેણે 
કોઈ વિકાસ સાધ્યો નથી. આવી જ રીતે કરોળિયો પોતાનું જાળું બનાવે છે અને 
મધમાખી મધપૂડો બનાવી, ફૂલોમાંથી પરાગ લાવી, તેમાંથી મઘ બનાવીને એકઠું 
કરે છે. પરંતુ આ બધી કળાઓ તે બીજા કોઈની પાસેથી શીખ્યાં નથી, અને ન 


ક છો 


તો એ પોતાના દ્વારા કરવામાં આવેલા આવિષ્કારો પણ છે. આ કળાઓ આજ 
સુધી તેમણે બીજાં કોઈ પ્રાણીઓને શિખવાડી પણ નથી. બસ, જેને જે કામ જે 
પ્રકારે કરતાં આવડે છે, તે એ કામ એ જ પ્રકારે આરંભથી જ કરતું આવે છે. 
લામાર્ક નામના એક વિદ્ઠાને ઉદરોની પૂંછ કાપી કાપીને પૂંછ વગરના ઉંદર 
પેદા કરવાનો વિચાર કર્યો. તે ઉદરોની અનેક પેઢીઓ સુધી પૂંછ કાપતો રહ્યો, 
પરંતુ અંત સુધી પૂંછ વગરનો એક પણ ઉંદર ઉત્પન્ન કરી શક્યો નહિ. લાખો 
વર્ષથી હિંદુઓનાં છોકરા-છોકરીઓ કાનમાં છિદ્ર કરાવતાં આવે છે. હજરત 
ઇબ્રાહીમના કાળથી યહૂદીઓ અને મુસલમાનોમાં સુન્નત કરવાનો રિવાજ ચાલ્યો 
આવે છે. ન જાણે કેટલાંય વર્ષોથી ચીનની સ્ત્રીઓ પોતાના પગ નાના કરવા 
માટેના પ્રયત્નો કરતી આવે છે. પરંતુ આજ સુધી ન તો હિંદુ કુટુંબોમાં કાનમાં 
છિદ્રો ધરાવતાં બાળકો પેદા થયાં, ન તો મુસલમાનોનાં ઘરે સુન્નત થયેલાં સંતાનો 
પેદા થયાં, અને ન તો ચીનમાં નાનકડા પગ ધરાવતી છોકરીઓ પેદા થઈ. 
મોટર વગેરે યાતાયાતનાં વાહનોના વિકાસક્રમમાં જોવા મળે છે કે બજારમાં 
તેનાં સૌથી નવાં મોડેલ (1દ્વાટ51 110615) જ ઉપલબ્ધ રહેતાં હોય છે. આ 
દૃષ્ટિએ જોતાં, વિકાસક્રમમાં મનુષ્ય જેવું સર્વશ્રેઠ્ઠ પ્રાણી તૈયાર થઈ ગયા બાદ 


ઉત્ક્રાંતિવાદ ૧૫ 


નિમ્ન સ્તરનાં અન્ય તમામ પશુ-પંખીઓ વગેરેનો તો સદંતર લોપ થઈ જવો 
જોઈતો હતો. પરંતુ એવું તો થયું નથી. આજે પણ માછલીમાંથી માછલી, 
ઘેટામાંથી ઘેટું અને કૂતરાંમાંથી કૂતરું જ પેદા થઈ રહ્યું છે. ત્યાં સુધી કે જે 
વાંદરામાંથી માનવ પેદા થયાની વાત કરવામાં આવે છે, એ વાંદરામાંથી પણ 
આજે વાંદરો જ પેદા થઈ રહ્યો છે; તેમાંથી માનવ પેદા થતો તો જોવા મળતો 
નથી. વધુમાં, વિકાસ તો આખરે વિકાસ ઠર્યો; તેની કોઈ અંતિમ સીમા તો હોઈ 
જ ન શકે. તો પછી વિકાસ અથવા ઉત્ક્રાંતિનો આ ક્રમ માનવ સુધી પહોચીને 
અટકી કેમ ગયો ? અને માનવથી પણ આગળ બીજું કશુંક અધિક ઉત્ક્રાંત - અધિક 
વિકસિત ઉત્પન્ન કેમ ન થયું ? 


ઉત્ક્રાંતિવાદના સિદ્ધાંતનો વ્યતિક્રમ (11011011) પ્રગટ કરતાં આવાં તો સેકડો 
ઉદાહરણ આપી શકાય છે. હકીકત એ છે કે આજે જે યોનિઓ આપણને જે 
પ્રકારની જોવા મળે છે, તે સદાથી આવી જ છે અને ભવિષ્યમાં પણ આવી જ 
રહેવાની છે. આવશ્યકતાઓ અને તેના કારણે ઉત્પન્ન થતી ઇચ્છાઓ, અભ્યાસ 
તેમ જ વાતાવરણ કે પરિસ્થિતિને કારણે એ યોનિઓનાં સ્વરૂપમાં કોઈ પણ 
જાતનું નોંધપાત્ર પરિવર્તન થવાનો સંભવ નથી. અત્યંત પ્રતિકૂળ પ્રાકૃતિક 
પરિસ્થિતિઓમાં અનેક જાતિઓ નષ્ટ ભલે થઈ જાય, પરંતુ તેમાં એવું પરિવર્તન 
કે તેની નૈસર્ગિક જાતિ જ બદલી નાખે એ સંભવ નથી. આ બધી બાબતો પર 
વિચાર કરવાથી પ્રમાણિત થાય છે કે, આદિમ મનુષ્યોએ હીન મસ્તિષ્ક ધરાવતાં 
પ્રાણીઓમાંથી વિકસિત થઈને ઉન્નતિ નથી કરી, બલ્કે તેઓ પરમાત્માની વિશિષ્ટ 
મૌલિક રચના હતા, અને તેઓ આજનાં ઉત્તમથી ઉત્તમ મસ્તિષ્કોની તુલનામાં 
અધિક ઉન્નત અને વિકસિત હતા. 

આધુનિક વિજ્ઞાનનું કહેવું છે કે સૌપ્રથમ એક કોશનું પ્રાણી ઉત્પન્ન થયું. પરંતુ 
આ એક કોશનું પ્રાણી ઉત્પન્ન શી રીતે થયું ? વિજ્ઞાન આ પ્રશ્નનો આજ સુધી કોઈ 
સંતોષજનક ઉત્તર આપી શક્યું નથી. “અમીબા નામનું પ્રાણી કે જે ફક્ત એક 
જ કોશનું શરીર છે, એ જ એકકોશધારી અમીબાનાં શરીરો અનેક સંખ્યામાં 
એકત્ર થઈ બીજાં અનેક કોશ ધરાવતાં પ્રાણી-શરીરોની રચના કરે છે.” - આ 
વાતને સાબિત કરવાનું તો વિજ્ઞાન માટે પણ કઠિન છે. જો આ એક કોશ ધરાવતું 
અમીબા નામનું પ્રાણી આ રીતે આપમેળે ઉત્પન્ન થઈ શક્તું હોય, તો એ પણ 
માનવું રહ્યું કે મનુષ્ષ પણ એ જ રીતે આપમેળે ઉત્પન્ન થઈ શકે છે. અન્યથા જે 
અંતર્વ્યાપ્તિ - અદશ્ય શક્તિના પ્રભાવથી અમીબા નામના પ્રાણીનો એકકોશીય દેહ 
ઉત્પન્ન થઈ શકતો હોય, તો એ જ શક્તિના પ્રભાવથી માનવ-દેહની રચના 


૧૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


થવામાં કોઈ જાતની અડચણ ઊભી થઈ શકતી નથી. વનસ્પતિશાસ્ત્ર (301દ103)ના 
આંતરરાષ્ટ્રીય ખ્યાતિપ્રાપ્,ત ભારતીય વિદ્દાન ડો. બિરબલ સાહનીને પૂછવામાં 
આવ્યું કે : “આપ કહો છો કે આરંભમાં એક કોશનાં જીવિત પ્રાણીઓ હતાં અને 
તેમાંથી વિકાસ પામીને મોટાં મોટાં પ્રાણીઓ ઉત્પન્ન થયાં. આપ એમ પણ કહો 
છો કે શરૂઆતમાં બહુ જ થોડું જ્ઞાન હતું, એ જ્ઞાન ધીરે ધીરે વિકાસ પામતું પામતું 
આજનું વિજ્ઞાન જ્યાં છે ત્યાં સુધી પહોચ્યું છે. આપ હવે અમને એ બતાવો કે - 
100 તાત 1 ૦01100 1.011 11 110 ₹01/ 0૯81111115 દ્વા 00101010111 
તાત [00170તંટટ ૦૦100 11 ઉ1€ ૪૯17 ૪૯ટટા1111૪ુ ? અર્થાત્‌ - શરૂઆતમાં 
જીવન ક્યાંથી આવ્યું ? શરૂઆતમાં જ્ઞાન ક્યાંથી આવ્યું ? કારણ કે શૂન્યમાંથી 
- અભાવમાંથી જીવન ઉત્પન્ન થઈ ગયું અને શૂન્યમાંથી - અભાવમાંથી જ્ઞાન પણ 
ઉત્પન્ન થઈ ગયું, એ વાત તો માનવામાં આવે એવી નથી.” આ પ્રશ્નના ઉત્તરમાં 
ડૉ. બિરબલ સાહનીએ જે ઉત્તર આપ્યો તે મહત્ત્વપૂર્ણ છે. તેમણે કહ્યું : “30પા 
(115 ૫70 દ્વાર 101 ૦0110011106 5 10 7101:01*011 1110 € 1110 11 110 
₹01 00811111૪8 01 07100101011 1010૫71૯ંછ્લ €૧1110 11 (10 1019) 
0૯011111૪2. 9/0 દ્વ"€ 10 1 ૮0 1 101 21110 ઊદ્વા ઉણા ૫7૮5 50110 
110 11 110 901 0૯811111૪8 01 110 070116 દ્વા 11010 ૫785 50110 
1110૫₹10ંછ€ દ્વાં50 11 110 પ0 0૯1111૪ 0[110 070110 દ્વા 0 931007 
[10૪1€5૬ 11 11001050.” અથાત્‌ - “શરૂઆતમાં જીવન ક્યાંથી આવ્યું કે 
શરૂઆતમાં જ્ઞાન ક્યાંથી આવ્યું - એ પ્રશ્ન સાથે અમારે કશો સંબંધ નથી. અમે 
એવું માનીને ચાલીએ છીએ કે સૃષ્ટિના આરંભમાં કંઈક જીવન હતું અને કંઈક 
જ્ઞાન પણ હતું.” 

આથી સ્પષ્ટ થાય છે કે જેની આજે આટલી બોલબાલા છે અને અર્ધીશેક્ષિત 
લોકો જેને “અંતિમ સત્ય' માની બેઠા છે, તે ઉત્ક્રાંતિવાદ યુક્તિ અને તર્ક આગળ 
ટકી શક્તો નથી. વાસ્તવિક્તા એ છે કે જડ પદાર્થોમાં સ્વયં-સંચાલન (511 
તૉ1€૦0011) અને સંપ્રયોગ (9૦11 ૦૦-૦1 ર1010)ની શક્તિનો સદંતર અભાવ 
હોય છે. આથી ઉત્ક્રાંતિવાદ મુજબ અબજો વર્ષમાં પણ એ જડ પરમાણુઓમાં એવા 
પ્રકારનું સંચાલન કે અંતે જતાં તેમાંથી જીવિત પ્રાણીઓ વિકસિત થઈ જાય, એ 
સંભવ જ નથી. આવી જ રીતે ભલે મનુષ્યમાં જ્ઞાનનો વિકાસ તેની ચિંતનશક્તિના 
સાહચર્યથી થતો હોય, પરંતુ તે જે કંઈ જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરે એ જ્ઞાનનું આદિ મૂળ તે 
સ્વયં હોતો નથી. 


ઝન 
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સૃષ્ટિમાં જ્ઞાનની સત્તાનો (નિષેધ થઈ શકે તેમ નથી. પરંતુ જો જ્ઞાન પ્રથમ હોત 
જ નહિ, તો સૃષ્ટિમાં તેનો આવિર્ભાવ પણ શી રીતે થઈ શક્યો હોત ? એ આવ્યું 
જ ક્યાંથી હોત ? કારણ કે અભાવથી ભાવની ઉત્પત્તિ કદાપિ થઈ શકતી નથી. 
50૦1101111૪ € 11101 ૦0110 0111 011101111૪. જ્ઞાન એક ગુણ (7/01) 
છે, અને ગુણ હંમેશાં કોઈ ને કોઈ આધારભૂત દ્રવ્ય (910511દ1111)ના આશ્રયે 
જ રહે છે. જેમ જડ પ્રકૃતિ (1૯11 1181૯19 આપમેળે જ કોઈ કાર્યમાં પ્રવૃત્ત થઈ 
શક્તી નથી, તેમ માનવ-બૃદ્ધિ પણ જડ પદાર્થ હોવાથી તેને કોઈ અન્ય ચેતન 
સત્તાની પ્રેરણાની અપેક્ષા કરે છે. બુદ્ધિ એક જન્મજાત શક્તિ છે, જ્યારે જ્ઞાન એ 
એક અર્જિત - પ્રાપ્ત કરવામાં આવતી સંપત્તિ છે. આથી મનુષ્યમાં સ્વતઃ - 
આપોઆપ - સ્વયંભૂ જ્ઞાનની પ્રાપ્તિ જોવા મળતી નથી. પરંતુ જો તેને શરૂઆતમાં 
કોઈ ગુરુ-જ્ઞાન મળી જાય તો તે પોતાનાં અનુભવ, ચિંતન, સંવેદન અને બુદ્ધિ 
દ્દારા એ જ્ઞાનનો વિકાસ જરૂર કરી શકે છે. એટલે કે પશુઓની માફક માત્ર 
સ્વાભાવિક જ્ઞાન (1151110110 1ત109/1૯ંછુટ 01 'પેદ્વા॥ દ્વા 115010)ને આશ્રિત 
ન રહી તે નૈમિત્તિક જ્ઞાન (/.તવૃૂપાં'લતં 1ત0૫71લતંછ્ટ)ની સહાયતાથી જ્ઞાનની 
સીડી ઉપર ચડવાને સમર્થ થઈ શકે છે. મનુષ્ય યોસ્ઠન્‍િની આ જ વિશેષતા છે. આ 
જ વ્યવસ્થામાં તેની સાર્થકતા રહેલી છે. ફક્ત આ એક જ એવી યોનિ છે, જેમાં 
આત્માને વિકાસની તક મળે છે. પરંતુ એ વિકાસ સ્વતઃ નથી થતો. એ વિકાસ 
સમુચિત સાધનોના રૂપમાં નેમિત્તિક જ્ઞાન દ્વારા જ સંભવ થાય છે. આ જ 
સિદ્ધાંતને લક્ષમાં લઈ શાસ્ત્રોમાં કહ્યું છે : “'મતૃમાન્‌ પિતૃમાન્‌ ઝાત્તાર્યવાન્‌ પુરુષો 
વેટ્‌ ।' (શતપથ-બ્રાહ્મણ) અથતિ - માતા, પિતા અને આચાર્યની સહાયતાથી જ 
મનુષ્ય જ્ઞાનવાન થાય છે. 


જો આફ્રિકામાં જન્મેલા એક હબશી બાળકને ઇંગ્લેન્ડ લઈ જઈ ત્યાંના કોઈ 
કુટુંબમાં રાખીને તેનું પાલનપોષણ કરવામાં આવે તો એ મોટું થઈ અંગ્રેજ જેવો 
જ વ્યવહાર કરશે. આથી ઊલટું, જો કોઈ અંગ્રેજ બાળકને આફ્રિકાના કોઈ 
હંબશીના ઘરે રાખવામાં આવે તો એ હબશી જેવો જ વ્યવહાર કરશે. ગુજરાતમાં 
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જન્મેલું બાળક ગુજરાતી ભાષા બોલે છે, જ્યારે પશ્ચિમ બંગાળમાં જન્મતું બાળક 
બંગાળી બોલે છે. આ બધાં પાછળનું કારણ એ જ છે કે જેને જ્યાં જેવું શીખવાનો 
અવસર મળે છે તે ત્યાં તેવું જ શીખી લે છે અને તેવો જ વ્યવહાર પણ કરવા લાગે 
છે. જંગલી જાતિઓમાં જ નહિ, પરંતુ આજના સભ્ય અને સુશિક્ષિત સમાજમાં 
પણ મોટામાં મોટા વિદ્ઘાનનો પુત્ર પણ ભણ્યા વગર જ વિદ્દાન થઈ જતો જોવા 
મળતો નથી. પશુ-પંખી હોય કે મનુષ્ય, બધા જ જીવો સ્વાભાવિક જ્ઞાન તો ધરાવે 
જ છે, પરંતુ એ સ્વાભાવિક જ્ઞાનની દષ્ટિએ મનુષ્ય પશુઓ કરતાં પાછળ છે. 
પશુઓને તરતાં શીખવવું નથી પડતું, પરંતુ તરવાની વાત તો દૂર રહી, જ્યાં સુધી 
આંગળી પકડીને ચલાવવામાં ન આવે ત્યાં સુધી માનવ શિશુ તો ચાલતાં પણ 
શીખી શક્તું નથી. બીજી તરફ, રાજસ્થાનની ભેસ કે જેણે જીવનમાં ક્યારેય 
તરવાનો મોકો નથી મળ્યો એ ભેસનું પણ નવજાત બચ્ચું પાણીમાં પ્રવેશતાં વેત 
જ તરવા લાગે છે. અગાઉ જણાવ્યું તેમ જીવનભર નદીતટે વસવાટ કરતા 
માછીમારના બાળકને પણ જ્યાં સુધી શીખવવામાં ન આવે ત્યાં સુધી તેને તરતાં 
નથી આવડતું. 


સ્વાભાવિક જ્ઞાન નેમિત્તિક જ્ઞાનની પ્રાપ્તિમાં સહાયક તો થઈ શકે છે, પરંતુ 
તે સ્વયં વિકસિત થઈ માનવ વ્યવહાર વગેરે માટે પયપ્તિ નથી થઈ શકતું. 
સ્વાભાવિક જ્ઞાન ધરાવતાં બાળકોને પણ ભણવા માટે શિક્ષકો પાસે જવું જ પડે 
છે. જો મનુષ્ય ફક્ત સ્વાભાવિક જ્ઞાનની મદદથી જ - સ્વ-અનુભવ માત્રથી જ 
જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરી શક્તો હોત, તો જંગલોમાં વસતી પ્રત્યેક વ્યક્તિ કોઈની પણ પાસે 
ભણ્યા વગર - આપમેળે જ ક્યારેક તો ગણિતશાસ્ત્રી, વ્યાકરણશાસ્ત્રી, ડૉક્ટર, 
એન્જિનિયર કે વિજ્ઞાની થઈ ગઈ હોત. પરંતુ આફ્રિકા, અમેરિકા અને 
ઓસ્ટ્રેલિયાના ઠ્વીપોમાં કે જ્યાં કોઈ પણ પ્રકારના શિક્ષણની વ્યવસ્થા નથી, ત્યાં 
હજારો-લાખો વર્ષથી વસતા હબશી વગેરે લોકો આજે પણ પશુવત્‌ જીવન ગુજારી 
રહ્યા છે. ભારતમાં પણ બહુ જ દૂરના પર્વતીય પ્રદેશો તથા જંગલોમાં રહેતી 
ભીલ, સંથાલ, નાગા વગેરે જાતિઓ આજે પણ અસભ્ય - અશિક્ષિત છે. કોણ 
કહે છે કે એ લોકોમાં ચેતના, સંવેદના કે સ્વાભાવિક જ્ઞાનનો અભાવ છે ? જો 
સ્વભાવથી જ મનુષ્ય સ્વતઃ ઉન્નતિ કરી શકતો હોત તો આ જાતિઓની દશા આજ 
પર્યત જેવી હતી એવી ને એવી જ કેમ રહી ? જ્યારે બીજી બાજુ આપણે એ પણ 
જોઈએ છીએ કે જેમ જેમ શિક્ષિત અને સભ્ય દેશોના લોકો આવા પછાત રહી 
ગયેલાં ક્ષેત્રોમાં પહોચી ત્યાં સ્કૂલ-કોલેજ વગેરની વ્યવસ્થા કરતા જાય છે, તેમ 
તેમ ત્યાંના લોકો શિક્ષિત થતાં જાય છે. જે કામ સ્વતઃ લાખો-કરોડો વર્ષમાં ન 
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થઈ શક્યું, એ પ્રયત્ન કરવાથી અમુક દસકામાં જ થઈ ગયું. 


આજના સમાજશાસ્ત્રીઓ પણ એ વાતનો સ્વીકાર કરે છે કે મનુષ્ય આખરે 
તો જ્ઞાન સમાજ પાસેથી જ ગ્રહણ કરે છે. આથી આજે પણ જો કોઈ મનુષ્યને 
જન્મતાંની સાથે જ માનવસમાજથી અલગ કરી દેવામાં આવે તો એ બિલકુલ 
અજ્ઞાની - મૂર્ખ જ રહેવાનો અને તેનો વ્યવહાર પણ પશુવત્‌ જ રહેવાનો. અત્યાર 
સુધીમાં આ દિશામાં જેટલાં પણ પરીક્ષણો કરવામાં આવ્યાં છે, તેનાં પરથી સ્પષ્ટ 
સમજી શકાય છે કે જો કોઈ મનુષ્યને પેદા થતાંની સાથે જ તેનાં માતા-પિતા તથા 
માનવસમાજથી પૃથક્‌ કરીને પશુઓની સોબતમાં રાખવામાં આવે તો તે પશુઓ 
જેવો જ વ્યવહાર કરશે અને તેની બોલી, હરફર વગેરે પણ એ પશુઓને જ મળતી 
આવતી હશે. આવાં માનવ શિશુઓમાં અને પેલાં પશુઓમાં દેહાકૃતિ સિવાયનો 
બીજો કોઈ ખાસ ફરક જોવા નહિ મળે. ઘણા સમય પહેલાં સીરિયાના રાજા 
વનીપાલ, ગ્રીસના બાદશાહ સેમિટિક્લ ફ્રેડરિક બીજા તથા ઇંગ્લેન્ડના બાદશાહ 
જેમ્સ ચોથાએ ૧૦-૧૨ બાળકોને નિર્જન સ્થાને રાખેલાં અને તેમની દેખરેખ માટે 
નિયુક્ત કરવામાં આવેલા લોકોને તેમની સાથે કોઈ પણ પ્રકારનો માનવોચિત 
વ્યવહાર કરવાનો નિષેધ કરવામાં આવેલો. આવો જ એક પ્રયોગ અકબરે પણ 
કર્યો હતો. આવા તમામ પ્રયોગોમાં એ જ જોવા મળ્યું કે માનવસમાજથી પૃથક્‌ 
કરવામાં આવેલાં આ બાળકો મનુષ્યની જેમ ન તો બોલી શકતાં હતાં, ન તો 
ચાલી શકતાં હતાં, અને ન તો ખાઈ-પી શકતાં હતાં. ૧૯૩૮માં આવા જ 
નિરીક્ષણના હેતુથી એક છ મહિનાની અનાથ અમેરિકન બાળાને એક ઓરડામાં 
પૂરી દેવામાં આવી. જ્યારે એ ચાર વર્ષની થઈ ત્યારે તેનો અભ્યાસ કરતાં માલૂમ 
પડ્યું કે તેમાં ચાર વર્ષના માનવ શિશુમાં જોવા મળે એવું એક પણ લક્ષણ જોવા 
મળતું નહોતું. જન્મતાંથી સાથે જ વરુઓની બખોલમાં ઊછરેલાં રામુ અને 
કમલાનો કિસ્સો તો સમગ્ર દેશમાં ચર્ચાનો [વિષય બનેલો. આ બંને બાળકો વરુની 
જેમ ચાર પગે ચાલતાં હતાં, કાચું માંસ આરોગતાં હતાં અને વરુઓ કાઢે તેવો 
અવાજ કાઢતાં હતાં. ટૂંકમાં, માનવસમાજથી દૂર પશુઓની વચ્ચે રહીને આ 
બાળકો પણ પશુ જેવાં જ થઈ ગયાં હતાં. 

આહાર-નિદ્રા-ભય-મૈથુન અને સ્વ-રક્ષણની ભાવના સુધી સીમિત પશુજગતનું 
કામ તો સ્વાભાવિક જ્ઞાનની મદદથી ચાલી જાય છે. પરંતુ ધર્મ-અર્થ-કામ-મોક્ષ 
એ જેના જીવનનું લક્ષ્ય છે, એવો મનુષ્ય નેમિત્તિક જ્ઞાન વગર આગળ વધી શકતો 
નથી. ઉત્ક્રાંતિવાદ અનુસાર મનુષ્યની બુદ્ધિ તેનાં જ્ઞાન અને અનુભવ દ્વારા ધીમે 
ધીમે વિકસિત થઈને પોતાની મેળે જ જ્ઞાન-પ્રાપ્તિ કરવામાં સમર્થ થઈ જાય છે. 


૨૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


આ ઉપરાંત ઉત્ક્રાંતિવાદના સમર્થકો એમ પણ કહી શકે છે કે ભલે એક મનુષ્ય 
પોતાના જીવનકાળમાં સ્વતઃ જ્ઞાન પ્રાપ્ત ન કરી શક્તો હોય, તેમ છતાં 
વંશાનુક્રમથી માનવ ધીમે ધીમે વિકાસ કરતાં કરતાં જ્ઞાનનો સંચય કરી લેશે. 
પ્રથમ દષ્ટિએ આ વાત ભલે ઠીક લાગતી હોય, પરંતુ ઊંડાણપૂર્વક વિચાર કરવાથી 
આ વાત પ્રત્યક્ષ-વિરુદ્ધ સિદ્ધ થાય છે. 

અગાઉ જણાવ્યું તેમ પતંગિયું દીવા પાસે આવે છે અને થોડી જ વારમાં સળગી 
જાય છે. જયારથી દીવો અને પતંગિયું છે ત્યારથી આ મુજબ થતું આવ્યું છે. પરંતુ 
લાખો-કરોડો વર્ષના અનુભવે તેને એ જ્ઞાન નથી આપ્યું કે જેથી એ ભવિષ્યમાં 
પોતાને આ રીતે નાશ પામતાં બચાવી શકે. સરક્સનાં વાંદરાં, હાથી અને ઘોડા 
વગેરે પ્રાણીઓ મનુષ્ય દ્વારા શિખવાડવામાં આવ્યા બાદ અમુક પ્રકારના ખેલ- 
કરતબ જરૂર બતાવી શકે છે; પરંતુ સ્વતંત્રરૂપે એ પ્રાણીઓનું વર્તન આજે પણ 
એવું જ છે, જેવું લાખો-કરોડો વર્ષ પૂર્વે હતું. માનવોચિત વ્યવહારોનું પ્રદર્શન 
કરવામાં કુશળ મનાતો ચિમ્પાંઝી પણ પ્રાણી સંગ્રહાલયમાં આવીને જ - અને એ 
પણ કોઈ પ્રશિક્ષણ અથવા ટ્રેતિંગ આપનાર મનુષ્ય દ્વારા શિખવાડવામાં આવે 
પછી જ - કંઈક શીખી શકતો હોય છે. ફક્ત પશુજગતમાં જ નહિ, માનવજગતમાં 
પણ આ જ નિયમ કામ કરી રહ્યો છે. જેમ કે, કોઈ કુટુંબ ભલે ગમે તેટલું શિક્ષિત 
અને જ્ઞાની હોય, ભલે તેમાં અનેક પેઢીઓથી શાસ્ત્રોનું જ્ઞાન અને પઠનપાઠન 
પરંપરાથી ચાલ્યાં આવતાં હોય, પરંતુ તેમાં પણ ઉત્પન્ન થતું બાળક જ્યાં સુધી 
સ્વયં અભ્યાસ નહિ કરે ત્યાં સુધી તે ક્યારેય વિદ્દાન કે શિક્ષિત થતું નથી. જો 
જ્ઞાનનો ક્રમિક વિકાસ થતો હોત તો એ જ્ઞાન ભાવિ સંતતિ-અનુસંતતિમાં પણ 
આપોઆપ સંક્રમિત થવું જોઈતું હતું. પરંતુ એવું તો ક્યાંય જોવામાં આવતું નથી. 
જો બે સહોદર ભાઈઓ પૈકી એકને માટે શિક્ષણની ઉત્તમ વ્યવસ્થા કરવામાં આવે 
અને બીજાને એવા શિક્ષણની વ્યવસ્થાથી બિલકુલ વંચિત રાખવામાં આવે તો આ 
બીજો ભાઈ એક જ વંશપરંપરામાં ઉત્પન્ન થયેલો સગો ભાઈ હોવા છતાંય બિલકુલ 
અવિદ્દાન - અભણ જ રહેવાનો એ સુનિશ્ચિત છે. જ્ઞાન-પ્રાપ્તિ નેમિત્તિક સાધનો 
પર અવલંબિત છે. બસ, એ જ વાસ્તવિકતા આમાં કારણભૂત છે. 


અનેકની અથવા સમૂહની અલમજ્ઞતા કે તેમના સામાન્ય જ્ઞાનથી પણ વિશેષ 
જ્ઞાનનો ઉદભવ થઈ શકતો નથી. બુઝાઈ ગયેલા સેકડો દીપક એકી સાથે ભેગા 
મળીને પણ રોશની આપી શકતા નથી. પશુઓનું ઉદાહરણ આપણી સામે છે : 
સૌની માફક ઘેટાં-બકરાંમાં પણ સ્વાભાવિક જ્ઞાન છે. છતાંય લાખો ઘેટાં-બકરાં 
સાથે મળીને પોતાનો ખોરાક તેયાર કરવાનું કે પુલ બાંધવા જેવું કોઈ વિશેષ 


જ્ઞાનનો આવિર્ભાવ ર૧ 


રચનાત્મક કાર્ય કરવામાં અસમર્થ છે. ગાય, ઘોડા વગેરે મળીને સામૂહિક બુદ્ધિની 
મદદથી આજ સુધી એક પણ પશુ-ચિકિત્સાલય ('/હાલાવ1ટ1/ 1105123161) ખોલી 
શક્યાં નથી. નવ અયોગ્ય છાત્રોનાં અધૂરિયાં જ્ઞાનને એકત્ર કરીને પણ એ જ્ઞાન 
ઉપલબ્ધ નથી થતું, જે દસમા એક જ યોગ્ય છાત્ર દ્વારા થઈ શકે છે. સો મેટ્રિક- 
પાસનું જ્ઞાન એક એમ.એસસી. બરાબર નથી હોતું. આથી સ્પષ્ટ થાય છે કે જ્યાં 
સુધી નેમિત્તિક જ્ઞાનની સહાયતા ન હોય ત્યાં સુધી જીવોના સામાન્ય - 
સ્વાભાવિક જ્ઞાનથી વિશેષ જ્ઞાન ઉત્પન્ન થઈ શકતું નથી. આથી એમ કહેવું કે 
મનુષ્ય પરસ્પરના આદાનપ્રદાનથી જ્ઞાનનો સંગ્રહ કરી લેશે, એ વાત બિલકુલ 
તકસંગત નથી. 


કેટલાક લોકોની એવી માન્યતા છે કે મનુષ્ય સીધો પ્રકૃતિ અથવા નેચરમાંથી 
જ જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરી લે છે. સાંભળવામાં તો આ વાત સારી લાગે છે, પરંતુ 
વાસ્તવમાં તેમાં કંઈ જ સચ્ચાઈ નથી. કારણ કે પ્રકૃતિ તો પોતે જ જડ છે. જડ 
હોવાથી જ્યારે તેની પોતાની પાસે જ જ્ઞાન નથી તો પછી એ બીજાઓને જ્ઞાન 
શી રીતે આપી શકશે ? પ્રકૃતિ તો સૌને સમાનરૂપે ઉપલબ્ધ છે. જો પ્રકૃતિથી જ 
જ્ઞાન મળી શકતું હોત તો બધા જ મનુષ્યો આપમેળે વિદ્દાન - જ્ઞાની થઈ જવા 
જોઈતા હતા. પરંતુ લાખો-કરોડો વર્ષથી આ પ્રકૃતિરૂપી પુસ્તક આંખ સામે જ 
ખુલ્લું હોવા છતાંય ભીલ, સંથાલ અને નાગા વગેરે લોકો આજ સુધી અશિક્ષિત 
અને અસભ્ય શા માટે રહ્યા છે ? અને જો મનુષ્ય સાચે જ પ્રકૃતિના સંકેત - શિક્ષણ 
અનુસાર ચાલી, પ્રકૃતિનું અનુગમન કરનારાં પશુઓની સ્વાભાવિક પ્રવૃત્તિઓનું 
અનુસરણ કરવા લાગશે તો પછી માનવસમાજમાં પણ પશુજગતની જેમ સર્વત્ર 
માત્સ્ય-ન્યાય (મોટું માછલું નાના માછલાને ગળી જાય એ ન્યાય), માતૃગમન 
અને સ્વસૃગમન (પોતાની જ માતા-બહેન સાથે સંબંધ) ઇત્યાદિ પ્રવૃત્તિઓ થવા 


માંડશે. ત્યારે તેમાં માનવતા કેમ કરીને શેષ રહેશે ? 


સાચી વાત તો એ છે કે પ્રકૃતિ પણ વર્તમાન જન્મમાં અથવા પૂર્વજન્મોમાં 
નેમિત્તિક સાધનોથી સંપન્ન - શિક્ષિત હોય તેવી વ્યક્તિઓ સમક્ષ જ પોતાનાં 
રહસ્ય ખોલતી હોય છે. ઝાડ પરથી સફરજનને નીચે પડતું જોઈ પૃથ્વીના 
ગુરુત્વાકર્ષણ બળનું જ્ઞાન ન્યુટન જેવા વિજ્ઞાનીને જ થયું છે, હરકોઈને નથી થયું. 
પ્રકૃતિનો સહયોગ ફક્ત સામર્થ્યવાનને જ સાંપડે છે. સામર્થ્યવાન વ્યક્તિ જ 
સંસારમાં ઘટતી ઘટનાઓમાંથી બોધપાઠ ગ્રહણ કરી શકે છે. સ્વજનનું મૃત્યુ જોઈને 
અથવા સ્મશાને લઈ જવાતી કોઈની ઠાઠડી જોઈને કંઈ બધા જ લોકો દયાનંદ 


અને બુદ્ધની જેમ ગૃહત્યાગ કરીને અમરત્વની ખોજમાં ચાલી નીકળતા નથી. 


ર વેદાર્થ-ભૂમિકા 


કેવળ સૃષ્ટિનાં કાર્યોને જોવા માત્રથી જ્ઞાનની વૃદ્ધિ સંભવ નથી. પ્રાકૃતિક જગત 
પણ જ્ઞેય અર્થાત્‌ જાણવામાં આવતી સામગ્રી છે. પરંતુ દીવાલ પર ટાંગેલા નકશા 
કે મોડલને જોઈને પણ અધ્યાપકના બતાવ્યા વગર તેનું જ્ઞાન થતું નથી. આ રીતે 
પ્રાકીતિક જગત પાસેથી પણ કોઈ નિમિત્ત વગર કશું જાણી શકાતું નથી. 


જો જીવાત્મા સ્વાભાવિક રીતે જ વિકાસ સાધી શકતો હોત તો સૃષ્ટિ ઉત્પશ્ન 
થયાને લાખો-કરોડો વર્ષ થઈ ગયાં હોઈ આજ સુધીમાં તો જ્ઞાનની પરાકાષ્ઠા 
આવી જવી જોઈતી હતી. સ્કૂલ-કૉલેજો ચાલતી હોત તો એ પણ હવે તો બંધ થઈ 
જવી જોઈતી હતી. અનેક લોકો આજ સુધીમાં સર્વજ્ઞ થઈ જવા જોઈતા હતા. 
પરંતુ વાસ્તવિકતા એ છે કે જો આજે પણ બાળકોને સ્વતંત્ર છોડી દેવામાં આવે 
તો તેઓ વિકાસ નહિ, બલ્કે દુર્ગતિ જરૂર પામશે. જેમ ઉપર ચઢવામાં પરિશ્રમ 
અને તપસ્યાની જરૂર પડે છે, તેમ વિકાસ પણ પરિશ્રમ અને તપસ્યા માંગે છે. 
પરંતુ સ્વભાવથી જ સરળતા અને સુગમતા ઇચ્છતો હોવાથી મનુષ્ય પરિશ્રમ અને 
તપસ્યાથી બચવા માંગે છે. આમ, વર્તમાન યુગની તથાકથિત ઉન્નતિ હકીકતમાં 
માનવીય ગુણોના વિકાસની નહિ, બલ્કે તેનાં સુખ, સુગમતા અને સરળતાની 


કહાણી છે. મનુષ્યના માનવીય ગુણોનો તો વાસ્તવમાં દ્વાસ જ થઈ રહ્યો છે. 


જો ઉત્ક્રાંતિવાદની માન્યતા મુજબનો જ્ઞાનના ઉત્તરોત્તર વિકાસનો સિદ્ધાંત 
ખરો હોય તો દરેક જાતિનો વર્તમાનકાળ તેના ભૂતકાળ કરતાં ઉત્કૃષ્ટ હોવો 
જોઈતો હતો, અને તેનું ભવિષ્ય પણ વર્તમાનની તુલનામાં અધિક ઉજ્જવળ 
હોવાની ગેરન્ટી ધરાવતું હોવું જોઈતું હતું. પરંતુ આવું તો ક્યાંય જણાતું નથી. 
ઊલટાનું ભારત, ચીન, મિશ્ર, ગ્રીસ વગેરે દેશોની બાબતમાં બહુધા સાંભળવા 
મળે છે કે સાહિત્ય, કળા-કોશલ, દર્શન, વિજ્ઞાન વગેરેની દૃષ્ટિએ આ દેશોનો 
ભૂતકાળ આજની તુલનામાં ખૂબ જ અધિક ઉન્નત અને ગૌરવશાળી હતો. 


આદિમાનવ માનવીય સામર્થ્યની દષ્ટિએ આજના મનુષ્ય કરતાં વધારે ઉન્નત 
હતો એ નિર્વિવાદ છે. આ વાતનો પુરાવો શોધવો હોય તો એ કોઈ એવા 
માનવીય વ્યવહારમાં શોધી શકાય, જે આદિ માનવમાં પણ સિદ્ધ હોય અને 
વર્તમાનમાં પણ વિદ્યમાન હોય. એ છે - ભાષાવિજ્ઞાન. વૈદિક ભાષા સંસ્કૃત 
ભાષા કરતાં અને સંસ્કૃત ભાષા ગ્રીક, લેટિન વગેરે ભાષાઓ કરતાં વધુ સક્ષમ, 
વિવિધ ઉચ્ચારણોને અંકિત કરવામાં વધુ સમર્થ અને વધુ સુગઠિત પણ છે. 
વર્તમાન ભાષાઓ ઉચ્ચારણ કરવામાં સુગમ અને યાદ રાખવામાં સુસાધ્ય તો છે, 
પરંતુ તેમાં પ્રાચીન ભાષાઓ જેવું લાલિત્ય, ભાવ-અભિવ્યક્તિની ક્ષમતા અને 
અલ્પ શબ્દોમાં ઘણુંબધું કહી દેવાનું સામર્થ્ય જોવાં મળતાં નથી. આધિભૌતિક, 


જ્ઞાનનો આવિર્ભાવ ર૨૩ 


આધિદૈવિક અને આધ્યાત્મિક - તમામ દષ્ટિએ જોતાં આજની તુલનામાં આદિ- 
માનવ ખૂબ જ વધુ ઉન્નત હતો. 


જ્ઞાતા, જ્ઞેય અને જ્ઞાનમાં અવિનાભાવ (અર્થાત્‌ એકબીજા વિના રહી કે હોઈ 
ન શકે તેવો ભાવ) સંબંધ હોવાથી માનવ ઉત્પત્તિની સાથે જ જ્ઞાનનો આવિર્ભાવ 
સર્વથા અનિવાર્ય તેમ જ સ્વાભાવિક છે. પ્રત્યેક અવસ્થામાં આત્માને “જ્ઞાતા' 
તરીકે સ્વીકાર કરવામાં આવે છે. જ્ઞાતાનો સ્વીકાર કર્યા પછી “જ્ઞેય' (ચરાચર 
જગત)નો પણ સ્વીકાર કરવો રહ્યો. જ્ઞાતા અને જ્ઞેયની સ્વીકૃતિથી “જ્ઞાન' સ્વતઃ 
સિદ્ધ છે. આ પ્રક્રિયામાં જ્ઞાન જ્ઞાતાનું અનુષંગી અથાત્‌ વળગેલું - જોડાયેલું છે. 

દરેક જ્ઞાનેન્દ્રિયને પોતાનું કાર્ય કરવા માટે બાહ્ય સહાયતાની અપેક્ષા રહે છે. 
જેમ કે, આંખ જોઈ શકવાને સમર્થ છે, પરંતુ એ માટે તેને સૂર્ય અથવા તેના 
અવેજમાં દીપક વગેરેની જરૂર પડે છે; એ વગર તે જોઈ શકતી નથી. આવી જ 
રીતે આકાશ વગર કાન, વાયુ વગર ત્વચા, જળ વગર જિલહ્ધા અને પૃથિવી વગર 
દ્રાણ વ્યર્થ છે, કારણ કે આકાશ, વાયુ વગેરે વગર એ બધાં પોતપોતાનું કાર્ય 
સંપન્ન કરી શકતાં નથી. જેમ બાહ્ય સહાયતા વિના મનુષ્યની જ્ઞાનેન્દ્રિયો કાર્ય 
કરી શકતી નથી, તેમ આંતર-ઇઈન્દ્રિય બુદ્ધિ પણ બાહ્ય સહાયતા વગર કાર્ય કરી 
શક્તી નથી. આથી જે રીતે ઈશ્વરની વ્યવસ્થા અનુસાર પ્રાકૃતિક નિયમે પ્રત્યેક 
જ્ઞાનેન્દ્રિય માટે તેનો સહાયક દેવતા (પૃથિવી, વાયુ વગેરે) ઉત્પન્ન કર્યો, એ જ 
રીતે સર્વાત્તમ અને સુક્ષ્મ પદાર્થોને જાણવા-પરખવાના સાધનરૂપ બુદ્ધિની સહાયતા 
માટે તે કોઈ સહાયક પ્રદાન ન કરે - એ શી રીતે સંભવ છે ? આથી મનુષ્યને 
તેના સ્વાભાવિક જ્ઞાનના સાધનરૂપ બુદ્ધિની સહાયતા માટે સૃષ્ટિના આરંભમાં 
સર્વજ્ઞાની પરમેશ્વર “વિશેષ જ્ઞાન' પ્રદાન કરે છે, એ વાત બિલકુલ અનિવાર્ય અને 
બુદ્ધિસંગત ઠરે છે. 

જ્યારે એ નિશ્ચિત થઈ ગયું કે મનુષ્ય કોઈના શિખવાડ્યા વગર આપમેળે 
કશુંય શીખી શક્તો નથી, ત્યારે એ પણ જાણવું રહ્યું કે આપણી પૂર્વેની પેઢીના 
મનુષ્યોએ પોતાના વ્યવહારનું જ્ઞાન કોની પાસેથી પ્રાપ્ત કર્યું હશે ? જેમ 
વર્તમાનમાં આપણે આપણાં માતાપિતા વગેરે પાસેથી જ્ઞાન પ્રાપ્ત કર્યું છે, તેમ 
આપણાં માતાપિતા વગેરેએ તેમનાં માતાપિતા વગેરે પાસેથી જ્ઞાન પ્રાપ્ત કર્યું હશે; 
અને એ લોકોએ એમનાં માતાપિતા વગેરે પાસેથી જ્ઞાન પ્રાપ્ત કર્યું હશે. આમ 
પાછળ ને પાછળનો વિચાર કરતાં જઈએ તો આ ક્રમ અંતમાં સૃષ્ટિના 
આદિકાળમાં ઉત્પન્ન થયેલી પ્રથમ (અમૈથુની) સૃષ્ટિ સુધી પહોંચશે - કે જ્યારે 
પૃથ્વી પર ઉત્પન્ન થયેલી મનુષ્યની પ્રથમ પેઢી વિદ્યમાન મળશે. અને ત્યારે 


ર૪ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


મનુષ્યોની એ પ્રથમ પેઢી માટે પરમેશ્વર સિવાયના બીજા કોઈ પણ શિક્ષક કે 
માર્ગદર્શકના અસ્તિત્વની કલ્પના પણ ન થઈ શકે. આમ, માનવમાત્રના કલ્યાણ 
માટે પરમેશ્વરરૂપી આદિગુરુ તરફથી અમૈથુની સૃષ્ટિમાં સર્વપ્રથમ ઉત્પન્ન થયેલ 
મનુષ્યોને વેદોના રૂપમાં નિમિત્તિક જ્ઞાન પ્રાપ્ત થવું સર્વ પ્રકારે યુક્તિયુક્ત સિદ્ધ 
થાય છે. એ અમૈથુની સૃષ્ટિના મનુષ્યો દ્રારા બાદમાં આ વેદજ્ઞાન પોતાની સંતતિ- 
અનુસંતતિ તથા શિષ્યો-પ્રશિષ્યોમાં આગળ આગળ સંક્રમિત થતું રહ્યું. આ ક્રમ 
આજ પર્યત ચાલતો આવ્યો છે. આથી સંસારભરમાં જેટલું પણ જ્ઞાન છે, તેનું 
આદિ મૂળ અથવા આદિ સ્રોત પરમેશ્વર જ ઠરે છે. એટલા જ માટે મહર્ષિ 
પતંજલિએ યોગદર્શન (૧.૨૬)માં “સ ળ્‌ષ પૂર્વેષામષિ મુરું : વ્ાલેનાનવર્છેરત્‌' 
કહી પરમેશ્વરને 'મજળાં મુરું ' અર્થાત્‌ 'ગુરુઓનો પણ ગુરુ' કહ્યો છે. યોગદર્શનના 
આ સૃત્રનો આશય એ છે કે જયારે સર્વપ્રથમ મનુષ્યોનો આવિર્ભાવ થયો ત્યારે 
તેમના માર્ગદર્શન માટે આવશ્યક સઘળું જ્ઞાન પરમગુરુ પરમાત્માએ ચાર આદિ 
ત્્દ્ષિઓના આત્મામાં સ્ફુરિત કરી દીધું. કપિલ, કણાદ વગેરે મહાન ગુરુઓ 
શરીરધારી હોવાથી કાળની દષ્ટિએ સીમિત હતા, પરંતુ ઈશ્વર શરીરધારી ન 
હોવાથી કાળની દષ્ટિએ સીમિત નથી. આથી તે નિત્ય - સદૈવ વિદ્યમાન રહે છે. 
તેના પર કાળની મર્યાદાનો કોઈ જ પ્રભાવ પડતો નથી. આથી અંતર્યામી પ્રભુ 
અશરીરી હોવા છતાંય પોતાની સર્વશક્તિમત્તાથી અગ્નિ, વાયુ, આદિત્ય અને 
અંગિરા - આ ચાર આદિ ત્ર્દ્ષીઓના આત્મામાં જ્ઞાન સંક્રમિત કરે છે. આ જ 
જ્ઞાનરાશિનું નામ “વેદ' છે. આથી જ પરમેશ્વર પૂર્વવર્તી ગુરુઓનો પણ ગુરુ 
કહેવાય છે. આ જ સત્ય વર્તમાન યુગના પરમ વેદજ્ઞ મહર્ષિ દયાનંદ સરસ્વતીએ 
આર્યસમાજના પ્રથમ અને તૃતીય નિયમમાં આ મુજબ પ્રગટ કર્યું : “સર્વ સત્ય 
વિદ્યા અને જે પદાર્થ વિધાથી જાણવામાં આવે છે, તે સર્વનું આદિમૂળ પરમેશ્વર છે... 
વેદ સર્વ સત્ય વિદ્યાઓનું પુસ્તક છે. વેદ ભણવા-ભણાવવા અને સાંભળવા- 
સંભળાવવા એ સર્વ આર્યોનો પરમ ધર્મ છે.” 

કોઈ પણ સંગઠન, સમાજ કે સંસ્થાનું સંચાલન કરવા માટે તેનું સંવિધાન હોવું 
જરૂરી છે. આથી સંગઠન અથવા સંસ્થાની સાથે સાથે તેના નિયમ-ઉપનિયમ પણ 
બનાવવામાં આવે છે, જેનું પાલન કરવું સંબંધિત સર્વ લોકો માટે અનિવાર્ય હોય 
છે. જ્યારે એક સાધારણ મનુષ્ય પણ વિધિ-વિધાન વગર કોઈ સંગઠન કે સંસ્થા 
નથી બનાવતો, તો એ શી રીતે સંભવી શકે કે ઈશ્વર સૃષ્ટિ તો બનાવી દે, પરંતુ 
જેના ભોગ અને અપવર્ગ માટે તેણે સૃષ્ટિની રચના કરી છે તેમને આ સૃષ્ટિના 
વિષયમાં કોઈ જ પ્રકારની જાણકારી ન આપે ? સૃષ્ટિના પ્રારંભમાં જ્યારે 


જ્ઞાનનો આવિર્ભાવ રપ 


મનુષ્યનો આ ધરતી પર પ્રથમ વાર પ્રાદુભવિ થયો ત્યારે તે આ સૃષ્ટિથી બિલકુલ 
અનભિજ્ઞ - અજાણ હતો. સૃષ્ટિમાં તેને ઘણુંબધું જોવા મળ્યું, પરંતુ તે વિવિધ 
પદાર્થોનાં ન નામ જાણતો હતો, ન તેના ગુણ-દોષ જાણતો હતો અને ન તો તેનો 
ઉપયોગ શી રીતે થઈ શકે એ વિશે તે કશુંય જાણતો હતો. પોતાના શરીર વિશે 
પણ તે કંઈ જ જાણતો ન હતો. વળી તે કંઈ એકલો જ ન હતો; તેની સાથે બીજા 
અનેક હતા. પરંતુ એ બધાંની સાથે કેવો વ્યવહાર કરવો એ બાબતના જ્ઞાનથી 
પણ તે બિલકુલ શૂન્ય હતો. આવી અવસ્થામાં સૃષ્ટિના રચયિતા અને સંચાલક 
પરમાત્માનું એ કર્તવ્ય હતું કે તે મનુષ્યને પ્રત્યેક પદાર્થનાં નામ, ગુણ તથા 
ઉપયોગ સંબંધી પૂરેપૂરી જાણકારી આપે અને જગતમાં રહેવા માટે અપેક્ષિત હોય 
એવા સમસ્ત નિયમોથી તેને અવગત કરી દે. 

આ દષ્ટિએ સૃષ્ટિમાં જગતનાં સંચાલન, ધારણ, પોષણ વગેરે માટે અપેક્ષિત 
વિધાનનું નિર્માણ જરૂરી હતું. આમાં જ ઈશ્વરના “વિધાતા' નામની સાર્થકતા 
હતી. એટલા માટે પરમાત્માએ મનુષ્યની ઉત્પત્તિની સાથે જ વેદના રૂપમાં મનુષ્ય માટે 
અપેક્ષિત સંપૂર્ણ જ્ઞાનનો પ્રકાશ કર્યો - 'ત્રદ તઝ્ત સત્યગ્તાભીન્દ્વાત્તપસોડઇ્યગતાયત ।' 
(ત્રદગ્વેદ : ૧૦.૧૯૦.૧) અર્થાત્‌ - પરમાત્માએ પોતાના જ્ઞાનબળથી ત્રથત અને 
સત્યના નામથી સંપૂર્ણ વિધિ-વિધાનનું નિમણિ કર્યું. પરમાત્માની એક સંજ્ઞા 
“કવિ' છે. એ કવિનાં બે કાવ્યો છે : એક શબ્દરૂપ કાવ્ય કે જેને “વેદ' કહેવામાં 
આવે છે અને બીજું અર્થરૂપ કાવ્ય કે જેને “જગત” કહેવામાં આવે છે. અથવા એમ 
પણ કહી શકાય કે એક જ કાવ્યનાં બે પૃષ્ઠ છે : એક પૃષ્ઠ પર પદ - શબ્દ અંકિત 
છે અને બીજા પૃષ્ઠ પર પદાર્થ. પ્રથમ છે “ન પપાર ત ત્નીર્યતિ' (અથર્વવેદ : 
૧૦.૮.૩૨) - અજર અને અમર, જ્યારે બીજું છે નિત્ય પરિવર્તનશીલ - 
'ઝમત્યાં ઝમત્‌'. (યજુર્વેદ : ૪૦.૧) મહર્ષિ કણાદ અનુસાર પદાર્થો રૂપે વિસ્તૃત 
આ જગતને જે પ્રક્રિયાથી અભિવ્યક્ત કરવામાં આવે છે, તે પ્રક્રિયાનું વિવરણ 
યથાર્થ રૂપે વેદોમાં જોવા મળે છે - 'તછૂત્રનાયમ્નાયસ્ય પ્રામાળ્યપ્‌ 1' (વૈશેષિક 
દર્શન : ૧.૧.૩) તદનુસાર શાસ્ત્ર દ્વારા સૃષ્ટિ-ર્ચનાનો બોધ થાય છે અને 
પ્રતિભાશીલ માનવ દ્વારા સૃષ્ટિ-રચનાની જાણકારીથી શાસ્ત્રની પરીક્ષા થાય છે. 
આ નામરૂપાત્મક જગતનો રચયિતા પરમેશ્વર છે, એ વાતનો સ્વીકાર કરી લીધા 
બાદ એ માનવું ખૂબ જ સહજ થઈ જાય કે તેની અર્થાત્‌ જગતની પ્રક્રિયાને પણ 
પૂરી રીતે એ જ જાણી શકે છે - તેમાં આવીને વસનારો માનવ નહિ. જેમ કોઈ 
કારીગર એક યંત્ર બનાવે છે અથવા કોઈ વૈદ્ય એક ઔષધનું નિર્માણ કરે છે, અને 
તે યંત્ર અથવા ઔષધનું વિવરણ આપવા તે એક પત્રક પણ તેયાર કરે છે. તો 


કે ન 


કે, એ પદાર્થ તથા એ પદાર્થનું વિવરણ બંને એક જ વ્યક્તિની રચના છે. એ 
જ રીતે “વેદ” બ્રહ્મનું સિદ્ધાંત-જ્ઞાન (11001)? છે, અને સૃષ્ટિ તેની પ્રાયોગિક 
(ળિ્વલાંલ્વ્ા) રચના છે. વેદોમાં ઈશ્વર-રચિત જગત અને તેની અભિવ્યક્તિની 
પ્રક્રિયાનું યથાયથ વર્ણન હોવું જરૂરી છે. વિશ્વની નામરૂપાત્મક ઉભયવિધ 
રચનામાં પરસ્પર સામંજસ્ય હોવું જરૂરી છે. “નામ' શબ્દ છે, જે ત્રદ્ગ્વેદાદિ રૂપ 
છે; અને 'રૂપ' જગદાત્મક રચના છે. સ્વામી દયાનંદ કૃત વેદભાષ્યમાં ઉક્ત 
બંનેનું સામંજસ્ય જોઈને જેમ્સ હેસ્ટિંગ્સે પોતાના સંદર્ભ-ગ્રંથ “311€)010]0૯તાંદ્ 01 
રિટાંઠટાં0॥ દ્વા 131110€5'માં લખ્યું છે : “5૫૪દ્વા11 1»દ)દ્વાદ્ઞાતંદ્ય ઉ1લત 10 
1181૮0 110 001૮ 01 ૦૦ 1250111812 110 0001૬ 01 181010.” અર્થાત્‌ - 
“સ્વામી દયાનંદે ઈશ્વરીય પુસ્તક (વેદ)ને પ્રકૃતિના પુસ્તક (સૃષ્ટિ)ને અનુકૂળ 
સિદ્ધ કરવાનો પ્રયાસ કર્યો હતો.” 


એ બંનેમાં - પદાર્થ તથા એ પદાર્થના વિવરણમાં સામંજસ્ય હોવાથી એ સિદ્ધ થાય 
છે 


ભાષા વિચારોના સંક્રમણનું - આદાન-પ્રદાનનું માધ્યમ છે. ભાષા વિના 
જ્ઞાન-વાહક્તા સંભવ નથી, કારણ કે ભાષા જ જ્ઞાનનો આધાર છે. ભાષા અને 
જ્ઞાનમાં અવિનાભાવ સંબંધ હોવાથી ન ભાષા વિના જ્ઞાન રહી શકે છે અને ન 
જ્ઞાન વિના ભાષા રહી શકે છે. પરંતુ વાણીથી શબ્દોચ્ચારણ કરવાની આવશ્યકતા 
સ્વયંથી ભિજન્ન વ્યક્તિને બોધ કરાવવા માટે પડે છે. એટલે કે જ્યારે ઉપદેશ્ય અને 
ઉપદેષ્ટામાં દૂરી - અંતર હોય ત્યારે જ ભાવ-સંક્રમણ માટે વર્ણોચ્ચારણની જરૂર 
પડે છે. પરંતુ જ્યારે સ્વયંની જ સાથે વાત કરવાની હોય છે ત્યારે, એટલે કે જ્યારે 
આપણે ચુપચાપ બેસી કોઈ વિષય પર વિચાર કરી રહ્યા હોય ત્યારે સંકલ્પ- 
વિકલ્પ અથવા પ્રશ્નોત્તરની શૃંખલામાં કંઠ, તાલુ, જિહ્ધા વગેરેના વ્યાપાર - પ્રયત્ન 
વિના જ મનમાં સૂક્ષ્મરૂપે ભાષાનું ઉચ્ચારણ થતું રહેતું હોય છે. મનની અંદર 
બોલવામાં આવતી આ સૂક્ષ્મ ભાષા આપણા દ્વારા બોલવામાં આવતી સ્થૂળ 
ભાષાના સંસ્કારોની સ્મૃતિરૂપ હોય છે. સૃષ્ટિના આરંભમાં જે ચાર ત્રદાષિઓનાં 
ચિત્ત રાજસ-તામસ વગેરે વૃત્તિઓથી અસંપૃક્ત - અમિશ્રિત હતાં, તેમણે જ્યારે 
પોતાનાં એ સ્વચ્છ, નિર્મળ, નિર્દોષ ચિત્ત પરમેશ્વરની સરવજ્ઞતામાં “તત્સ્થ' કર્યા, 
ત્યારે તેમનાં એ સ્ફટિક-મણિ જેવાં નિર્મળ ચિત્તમાં પરમેશ્વરનું જ્ઞાન અંકિત થતું 
ગયું. આ રીતે પરમાત્મા સર્વાતર્યામી હોવાથી તે એ ચાર આદિ ત્રદ્ષિઓના 
આત્મામાં પોતાના જ્ઞાનના સંસ્કારો નાખીને તેમને ઉદ્બુદ્ધ - જાગ્રત કરી દે છે. 


ન્‌ 


આમ, એ જ્ઞાનનું ઉચ્ચારણ કરવા માટે ન તો પરમાત્માને વાણીની જરૂર પડે છે, 


દિ 


અને ન તો એ જ્ઞાનનું શ્રવણ કરવા માટે ત્રદ્ષિઓને કાનની જરૂર પડે છે. જેમ 


જ્ઞાનનો આવિર્ભાવ ૨૭ 


કોઈ વ્યક્તિ નિદ્રામાંથી જાગીને પૂ્વાભ્યિસ્ત વાક્યોનું ઉચ્ચારણ કરવા લાગે છે, તેમ 
ત્યાર પછી એ ત્રદ્ષિઓ ઈશ્વર-પ્રદત્ત એ શબ્દ-રાશિનું ઉચ્ચારણ કરવા લાગે છે. 


હ 


વેદનો ધ્વનિ અર્થાત્‌ વેદવાણી તેના આદિ ગ્રોત પરમેશ્વરમાંથી નિઃશ્વસિત 
થઈ, પરા, પશ્યસ્તિ અને મધ્યમાના માર્ગોથી થઈને વૈખરી રૂપે આપણને પ્રાપ્ત 
થઈ છે. જે ચાર આદિ ત્રદષિઓના માધ્યમથી એ આપણા સુધી પહોંચી છે, તે 
ત્રદૂ્ષીઓ તેના રચયિતા - કર્તા ન હતા; માત્ર અભિવ્યંજક જ હતા. અનાદિ 
કાળથી મનુષ્ય વેદરૂપી જ્ઞાનના આ નિરતિશય અક્ષય કોશમાંથી પોતાની બુદ્ધિની 


જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરવાની ચેતનાશક્તિ અનુસાર જ્ઞાન ગ્રહણ કરતો આવ્યો છે. 


ભાષાની બાબતમાં પણ આવું જ છે. ભાષાવિજ્ઞાનના તમામ વિદ્ધાનો સ્વીકાર 
કરે છે કે, મનુષ્ય ભાષાનું નિર્માણ સ્વયં કરી શક્તો નથી. તે ભાષા હંમેશાં 


ભ્‌ 


પોતાના પૂર્વજ સાથીઓ પાસેથી જ ગ્રહણ કરતો હોય છે. આ વાત પ્રત્યક્ષ-સિદ્ધ 
છે કે મનુષ્ય ભાષા અર્જિત કરે છે, અન્ય પાસેથી પ્રાપ્ત કરે છે, શીખે છે; પરંતુ 
તે એ ભાષાનું સ્વતંત્રરૂપે સ્વયં નિર્માણ કરી શકતો નથી. જેમ કે, આપણે આપણી 
અગાઉની પેઢીના પૂર્વજો પાસેથી ભાષા શીખ્યા. આપણા પૂર્વજો એ ભાષા તેમના 
પૂર્વજો પાસેથી શીખ્યા. આમ દરેક પેઢી તેની પહેલાંની પેઢી પાસેથી ભાષા ગ્રહણ 
કરતી આવે છે. પરંતુ મનુષ્ય કદી કોઈ અપૂર્વ કહી શકાય એવી ભાષાનું નિમણિ 
કરી શકતો નથી. જો ભાષા અર્જત કરવાના આ ક્રમને ભૂતકાળની દિશામાં 
પાછળ ને પાછળ લઈ જવામાં આવે, તો પ્રશ્ન થશે કે આદિ માનવે સૌપ્રથમ ભાષા 
કોની પાસેથી પ્રાપ્ત કરી હશે ? એ પહેલાં તો કોઈ માનવસમાજનું અસ્તિત્વ જ 
ન હતું કે જેની પાસેથી તે કોઈ ભાષા શીખી શકે. જયારે સર્વમાન્ય સિદ્ધાંત એ 
છે કે માનવ દ્વારા ભાષા એક પેઢીમાંથી બીજી પેઢીમાં સંક્રમિત માત્ર જ થાય છે, 
તેનું સ્વતંત્રરૂપે નિમાણ કરવામાં તે અસમર્થ છે. આથી એ જ માનવું રહ્યું કે આદિ 
માનવે પરમેશ્વર (ર્િસ્ળ્યમર્ભ: સમવર્ત્તતામે' - યજુર્વેદ : ૧૩.૪) પાસેથી જ 
ભાષા પ્રાપ્ત કરી. વધુમાં, ભાષા ન તો માત્ર શબ્દનું નામ છે, અને ન તો માત્ર 
અર્થનું - પદાર્થનું; પરંતુ એક નિયત - ચોક્કસ અર્થ સાથે સંબદ્ધ શબ્દનું નામ 
ભાષા છે. શબ્દનો અર્થ સાથે સંબંધ જોડવા માટે અર્થાત્‌ ભાષાનું નિર્માણ કરવા 
માટે પ્રથમ કોઈ ભાષાનું હોવું આવશ્યક - અનિવાર્ય થઈ પડે છે. એ વગર મનુષ્ય 
ભાષાનું નિર્માણ કે તેનો વિકાસ ક્યારેય કરી શકતો નથી. આ પ્રકારની મૂળ 
ભાષા બીજરૂપ સત્ય વિદ્યાઓની જેમ માત્ર ઈશ્વર પાસેથી જ પ્રાપ્ત થઈ શકે છે. 
આ દષ્ટિએ ઈશ્વર પાસેથી પ્રાપ્ત થતું જ્ઞાન શબ્દમય વેદ ઠરે છે. જ્ઞાનનું પરત્ર - 
બીજામાં સંક્રમણ શબ્દ વગર થઈ શકતું નથી. હકીકતમાં ભાષા અને જ્ઞાનનો 


૨૮ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


સમવાય સંબંધ (11(૯1-ત૯[૦૯॥તંલા1) છે. એકના વગર બીજાની કલ્પના થઈ 
શકતી નથી. ડો. (પ્રો) આઈ. જે. એસ. તારાપુરવાલાએ 51101110115 01 (10 
ડલંલા1૦૯ બ 1.દ્વા8પ૫દ૪€'માં ઠીક જ લખ્યું છે : “/ડ 5૦૦1 દ5 હ 11611 
0૯0૬15 10 1111૮ 1.0. 10 10 ૦0100015, 10 11051 1૮10 હ 1118101820.” 
અથાત્‌ - “મનુષ્ય જેવો વિચાર કરવાનું શરૂ કરે છે અથવા ખ્યાલો બાંધવા લાગે 
છે કે તરત જ એ માટે તેને એક ભાષાની અનિવાર્ય આવશ્યકતા ઊભી થાય છે.” 
પ્રો. તારાપુરવાલાની વાતને સંમતિ આપતાં પ્રસિદ્ધ બ્રિટિશ નૃવંશશાસ્ત્રી 
આર.આર. મારેટ (ર.[ર. ]/દ્વા1ટા1) લખે છે : “11 120૪૦ 15 ૫1011101 
110 €1€૮1101 01111011૯૯1, ૯1 ઊદ્વા'ત1) 1€55 ॥॥1॥1ઉંદ્ા11011ત11) 15 110 
૦128101 01 111૪0880.” (/110110[0010207 ]2.130) અથાત્‌ - “જો ભાષા 
આખરે બુદ્ધિનું જ સર્જન હોય, તોપણ એ મૂળભૂત રૂપે ભાષાનું સર્જન તો કદાચિત્‌ 
જ હોઈ શકે.” 

આમ, આદિ માનવને બીજરૂપે જ્ઞાન અને ભાષા બંનેનું પરમેશ્વર તરફથી 
(વેદરૂપે) પ્રાપ્ત થવું, એ જ યુક્તિસંગત - તર્કસંગત ઠરે છે. 


#૩- 


ત 


ઉત્ક્રાંતિવાદ અને વેદાર્થ 


ઉત્ક્રાંતિવાદ પ્રત્યેના પૂર્વાગ્રહને લીધે પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનો વેદોનો ગંભીરતાપૂર્વક 
અભ્યાસ કરી શક્યા નહિ. પરંતુ જેમ આપણે વેદોને માત્ર કંઠસ્થ કરનારા 
દક્ષિણના બ્રાહ્મણોના ત્રદ્ણી છીએ, તેમ આપણે આ પાશ્ચાત્યોના પણ ત્રદણી છીએ. 
કારણ કે જેમ ભારતીય વિદ્ઠાનોએ વેદોને વિલુપ્ત થતા બચાવ્યા છે, તેમ આ 
પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોએ પણ વેદોને ફક્ત ભારત પૂરતાં જ મર્યાદિત ન રહેવા ઘઈ તેને 
સમગ્ર વિશ્વની સંપત્તિ બનાવ્યા છે. સર વિલિયમ જોન્સ, કોલબ્રુક અને 
મેક્સમૂલર જેવા યુરોપિયન વિદ્દાનોના પ્રયત્નોથી વેદોની ચર્ચા સમગ્ર વિશ્વમાં 
થવા લાગી. પરંતુ જેમ સાયણ વગેરેનો દષ્ટિકોણ યજ્ઞપરક હોવાથી તેમનું લક્ષ્ય 
એ મુજબ યજ્ઞની કોઈ ને કોઈ પ્રક્રિયાને સામે રાખીને પ્રત્યેક વેદમંત્રનો વિનિયોગ 
કરવાનો જ રહ્યો, તેમ વેદોનું ભાષ્ય અથવા અર્થઘટન કરતી વખતે પાશ્ચાત્ય 
વેદભાષ્યકારોનું લક્ષ્ય વેદમંત્રો પર ઉત્ક્રાંતિવાદી દૃષ્ટિકોણથી વિચાર કરવાનું રહ્યું. 
મેક્સમૂલરના મસ્તિષ્ક પર સાયણ અને ડાર્વિન બંને છવાયેલા રહ્યા. ખરું જોતાં, 
પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોની વિચારધારાનો આધારભૂત સિદ્ધાંત ઉત્ક્રાંતિવાદ છે. તેમની 
દૃષ્ટિમાં ઉત્ક્રાંતિવાદને પ્રથમ સ્થાન છે, અને ત્યાર બાદ બીજું જે કંઈ આવ્યું તેને 


ન્‌ 


તેઓ ઉત્ક્રાંતિવાદના સિદ્ધાંત પર અજમાવીને જ જુએ છે. ઉત્ક્રાંતિવાદ પર 
પારખીને જ એ લોકો કોઈ વાત ખરી છે કે ખોટી તેનો નિર્ણય કરે છે. 
ઉત્ક્રાંતિવાદી પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોનું કહેવું છે કે, આદિમ કાળમાં મનુષ્યો અવિકસિત 
હતા, પ્રાચીન આર્યો જંગલોમાં રહેતા હતા, જંગલમાંથી લાકડાં કાપી લાવી અને 
નદીમાંથી પાણી લઈ તેઓ પોતાનો આહાર પકવતા હતા અને એ રીતે જીવન 
ગુજારતા હતા; આથી આવી અવસ્થામાં વેદોની વિચારધારામાં કોઈ ઉચ્ચ કોટિની 
વાત હોઈ શકે એવી કલ્પના કરવી પણ વ્યર્થ છે. 

ઉત્ક્રાંતિવાદ મુજબ આદિ માનવ સૂર્ય, ચંદ્ર, પૃથ્વી, અગ્નિ, વાયુ વગેરે 
શક્તિઓને આશ્ચર્યચકિત થઈને જોતો હતો અને એ બધી પ્રાકૃતિક શક્તિઓને 
દેવતા માનીને પૂજતો હતો. આ દષ્ટિએ મેક્સમૂલરનું માનવું છે કે વેદોમાં 
એકેશ્વરવાદનો વિચાર હોઈ જ ન શકે, વેદોમાં તો ભિન્ન ભિજ્ઞ દેવતાઓની 


૩૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


સ્વતંત્ર સત્તાઓ હોવાથી બહુદેવપૂજાનું વિધાન કરવામાં આવ્યું છે; અને 
એકેશ્વરવાદનો વિચાર તો માનવ મસ્તિષ્કમાં બહુ જ બાદમાં - પાછળથી 
આવ્યો છે. 

મેક્સમૂલરે એકેશ્વરવાદ (10010101511) અને બહુદેવતાવાદ 
(001) લં૬10)ના બદલે હિનોથીઈઝમ્‌ (1૯11019311) નામના એક તદ્દન 
નવતર વાદની કલ્પના કેવળ એટલા માટે કરી કે, તેઓ ઉત્ક્રાંતિવાદના સિદ્ધાંત 
વિરુદ્ધ એ માનવાને તેયાર ન હતા કે એકેશ્વરવાદ જેવો ઉત્કૃષ્ટ વિચાર માનવ- 
સંસ્કૃતિના આરંભિક કાળમાં કોઈ મનુષ્યના વિચારમાં આવી શકતો હતો. અને 
જ્યારે એકેશ્વરવાદના સમર્થનમાં વેદનું 'છજ સર્‌ વિપ્રા બછુથા વવસ્તિ ઝમ્તિ ચમ 
માતરિશ્વાનમાદુઃ।' (ત્રદગ્વેદ : ૧.૧૬૪.૪૬) આ પ્રમાણ આપવામાં આવે છે કે 
જેમાં કહેવાયું છે કે ઈશ્વર એક છે, અને અગ્નિ, યમ વગેરે તો એ જ એક ઈશ્વરનાં 
ભિજન્ન ભિન્ન નામ છે, ત્યારે એ પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનો એમ કહીને છૂટી જાય છે કે આ 
મંત્ર તો વેદોમાં બહુ જ પાછળથી જોડવામાં આવ્યો છે, આ તો બહુ બાદમાં ઉદ્દભવ 
પામેલો વિચાર (/. લા” 1008110) છે. આ વિશે શ્રી અરવિંદે લખ્યું છે : 

“0 દ્વાર 20010 1007 11060111 5010115 107151 દ07દ17 10111 110 
હતર ૯. 1115 11111 (રિટ. 1.164.40), (10) 5૮1 ૫785 દલ 
[100લ1ં01; (15 101101 1તલલ્ય 001101 11 ૦€%[21€5505 ૫7111 50 €1૯હયા” 
4 10100 1050 [0 5011011007 11 110 1દ્વાલા' 7૫111 11110 01 ૫785 
0017000 0) 101050 1૩81100111 110-07015111][0[0015, 5૫11- 
07013112015, 51૮0-07014111[2[01*5 1.011 પણા €010110 દ્વા 
[1110503116 દ્ાં ઝિ'પ1તાંદ્વા] 01011105. 4પ (1018110111 110 1/0 070 
1810 €011111118101/ 101115 હવ ૦€%[21€5510115... ડિપ 0710 $10111ત 
101 110 [0૫1ઉંદ્વ101 01 '0તાંલ 11012111 0૯0 1૮11011 11010110311 
11101" 11દ્વા1 1115 110007-દ્1છાલ્ત 11015110011): 01 10110115311 ? 
/હા11, 0૦૯૫૬૨ [0111111130 0થ10ત11૮115 €01116 101 [2055101 1૮10 
11501 10 510ૌ 11811 ૦0100010115 દ્વા, 1. 01 1101? 11011 10 1210 
$0 1150110, 30૫ 111[20111 001 11001 01 ઊ૯ ૦૫010001૮1") 51205 01 
110 11111 ઉં૯૫૪010[01100111 દ્વા 01૫ ૯5110) 0૫1 071010 1તંલ્લ્ 
4001૫1 110 501150 01 1100 તાર 1101115 દ્વા 1હાં1 [1800 11 1100 


૧. આ વિશે વિસ્તૃત વિવેચન “ભૂમિકા-ભાસ્કર'ના “વેદ-વિષય' પ્રકરણમાં કરવામાં આવ્યું છે. 


ઉત્ક્રાંતિવાદ અને વેદાર્થ ૩૭૧ 


115101 01 11 11ત]1 ઉં. 11011 111051 1100 1015011, €01111011501150 
તાં58[2[0€દ1 1011 110 1ણાત 50 (દ્વા દ્વ ઉ[૦01/ 11૮1 10111511. 1 દ51૮, 
11 1115 [001111, દ્વા 11 15 110 [11061110111 [00111, 0710 ઉંલલ્1ં$ 11051 
૬1 12110017થ101) પ્ર1ળી 110 (૦%15, 10૮01110 01 110 (૦51011 
5010ંદ્વા'$ ?” (3િત્વા[તિ11-11101૮-)6)ત1 ઉ, [2[2. 54-55) 


અર્થાત્‌ - “આપણે જાણીએ છીએ કે આધુનિક વિદ્દાનો આ પ્રમાણથી બચવા 
માટે કેવી તોડમરોડ કરે છે. તેઓ કહે છે કે : “આ ઉપરોક્ત વેદમંત્ર (ત્રશગ્વેદ : 
૧.૧૬૯૪.૪૬) પાછળની રચના છે. આ આટલો ઉચ્ચ વિચાર કે જે આટલી સ્પષ્ટતા 
અને પ્રબળતાની સાથે પ્રગટ કરવામાં આવ્યો છે, તે આર્યોના મનમાં કોઈ રીતે 
બાદમાં ઉદ્દભવ પામ્યો હશે. અથવા તો આ વિચાર આ અજ્ઞાની અગ્નિપૂજક, 
સૂર્યપૂજક અને નભપૂજક આર્યોના મનમાં સ્વયં ન પણ ઉદ્ભવ્યો હોય, બલ્કે તેમણે 
આ વિચાર પોતાના સુસંસ્કૃત તથા દાર્શનિક દ્રાવિડ શગ્રુઓ પાસેથી ઉધાર લીધો 
હોવો જોઈએ.' પરંતુ આપણને આ વિચારની પુષ્ટિ કરનારા મંત્રો અને વચનો 
સંપૂર્ણ વેદમાં જોવા મળે છે... તો પછી શા માટે સ્વાભાવિક એકેશ્વરવાદને જ વેદિક 
વિચારનો આધાર માનવામાં ન આવે ? અને આ નવીન ઘડી કાઢવામાં આવેલા 
ભયંકર હિનોથીઈઝમ્‌ની જરૂર જ શી છે ? ફક્ત એટલા માટે જ કે, આદિમ 
અસભ્ય લોકો આ પ્રકારના ઉચ્ચ વિચારો સુધી પહોંચી શકતા ન હતા; અને જો 
તેમને એટલા ઉન્નત માની લેવામાં આવે તો અમારા ઉત્ક્રાંતિવાદ દ્રારા અનુમોદિત 
માનવીય ઉન્ઞતિની ક્રમિક અવસ્થાઓના સિદ્ધાંત પર પાણી ફરી વળે છે, અને 
વેદમંત્રોના આશય વિશે તથા માનવજાતિના ઈતિહાસમાં વેદોનું જે સ્થાન છે 
તેના વિશે અમે લોકોએ જે વિચારધારા પ્રસ્‍તુત કરી છે, તે સદંતર નષ્ટ થઈ જાય 
છે ? માટે સત્યને ભલે છુપાઈ જવું પડે, સામાન્ય બૂદ્ધૅેને પણ ભલે મેદાન છોડીને 
પલાયન થઈ જવું પડે, કે જેથી અમારો (અર્થાત્‌ આધુનિક - પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોનો) 
એક વાદ - થિયરી ફૂલી-ફાલી શકે. આ જ આશય ઠર્યો ને ? હું અહીં પૂછું છું 
- ખાસ આ મુદ્દા પર - આ આધારભૂત મુદ્દા પર પૂછું છું કે અહીં મૂળ વેદ સાથે 
તોડમરોડ વગર, સીધી અને સ્પષ્ટ રીતે કોણ વર્તી રહ્યું છે - દયાનંદ કે પશ્ચિમના 
વિઠ્દાનો ?” (બંકિમ-તિલક-દયાનંદ, પાન ૫૪-૫૫) 

પરંતુ હિંદીમાં કહેવત છે કે “જાદૂ વહ જો સિર પર ચઢકર બોલે' ! ભલે 
મેક્સમૂલર જેવા પાશ્ચાત્ય ભાષ્યકારો ઉત્ક્રાંતિવાદના પૂર્વાગ્રહથી પીડિત રહ્યા, 
પરંતુ છતાંય વેદોમાં તેમને એવા એવા ઉચ્ચ કોટિના વિચારો નજરે પડ્યા કે તેઓ 
ઇચ્છતા ન હોવા છતાંય ક્યારેક-ક્યારેક બળપૂર્વક એવા સંદેહમાં જરૂર પડ્યા કે, 


૩ર વેદાર્થ-ભૂમિકા 


ઉત્ક્રાંતિવાદ પ્રત્યેનો અમારો આ પૂર્વાગ્રહ ક્યાંય ગેરવ્યાજબી તો નથી ? ત્રદગ્વેદ 
સંહિતાના ભાષ્યના ચોથા ખંડમાં મેક્સમૂલર લખે છે : 


“1 15 111[00551010 [01 010 5010દ્વા 1 ૫01 [0100601 0૯ 
111[0055101€ [01 0110 છરા1€18001 017 50101દ્1"5 10 ત૦ર1[2101' પીટ 
1101115 01 110 [રિંટપલ્વંદ્વ 10 દ્વ 5115201 ૦0101151011.” 


અથાત્‌ - (મેક્સમૂલરના મતાનુસાર) “કોઈ એક વૈદિક વિદ્દાન દ્રારા અથવા 
વિદ્દાનોની એક પેઢી દ્વારા પણ ત્રદૃગ્વેદની ત્રશ્ચાઓનાં રહસ્યો ઉકેલવાનું કાર્ય 
અસંભવ છે.”” 

ત્રદગ્વેદ માટે આ પ્રકારની સંમતિ આપવા માટે મેક્સમૂલર ત્યારે જ વિવશ 
થયા હશે કે જ્યારે તેમને એમાં એટલા ઉચ્ચ વિચારો નજરે પડ્યા હશે કે જેના 
સમક્ષ ઉત્ક્રાંતિવાદની દીવાલો તેમને ડોલતી જણાઈ હશે. આવી સ્થિતિમાં 
વેદભાષ્ય કરતી વખતે તેમનું ઉત્ક્રાંતિવાદી દષ્ટિકોણ સાથે બંધાયેલ રહેવું એ 
તેમનો દુરાગ્રહ નહિ તો બીજું શું બતાવે છે ? 


જ કય 

ધર્માતર અને વેદાર્થ 
છેલ્લાં ૨૦૦ વર્ષમાં અનેક પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોએ પોતપોતાની માન્યતા અનુસાર 
વેદોનો અભ્યાસ કરી અંગ્રેજી, ફ્રેન્ચ અને જર્મન વગેરે ભાષાઓમાં અનેક ગ્રંથો 
લખ્યા છે, જેમાં મેક્સમૂલર, રોજન, લુડેવિગ, ગ્રાસમેન, રોથ, ઓલ્ડનબર્ગ, 
વેબર, કોલબ્રુક, વિલિયમ જોન્સ, બર્નફ, વિલ્સન, કીથ, બ્લૂમફીલ્ડ, વ્હિટની, 
મેક્ડોનેલ, જેકોબી, ગ્રિફેથ, બોહતલિંગ, પ્રો. રેનુ, હિલબ્રાંટ, ગેલ્ડનર વગેરેનાં 
નામ વિશેષ પ્રસિદ્ધ છે. આ પૈકી લગભગ બધાએ વેદોના દેવતા, વૈદિક ધર્મ, 
વરુણ દેવતા, વૈદિક વ્યાકરણ, વૈદિક છંદ વગેરે વેદ સંબંધી વિભિન્ન વિષયો પર 
પોતપોતાની ભાષામાં ગ્રંથો લખી પોતાના વિચારો પ્રગટ કર્યા છે. આ પેકી 
જર્મનીના પ્રો. રોથ કે જેમણે બોહતલિંગની સાથે મળીને “સંસ્કૃત મહાકોશ'ની 
સાત ખંડોમાં રચના કરી છે અને જેમનો નારો 5120171 ૫111 5118” અર્થાત્‌ 
“'સાયણને ન માનો' રહ્યો છે, તેમના જેવા અમુક જ વિદ્ઠાનોને બાદ કરતાં 
બાકીના લગભગ તમામ પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોએ સાયણ અને મહીધર વગેરે ભારતીય 
પૌરાણિક વેદભાષ્યકારોનું જ અનુકરણ કર્યું છે. પ્રો. વિલ્સને તો સાયણના 
ત્રદગ્વેદ-ભાષ્યનો અંગ્રેજીમાં અનુવાદ કર્યો જ, બીજાઓએ પણ ઘણુંખરું તેમનું 
(સાયણ-ભાષ્યનું) તથા મધ્યકાલીન પૌરાણિક અને વામમાર્ગી મહીધર વગેરેનું જ 
અનુસરણ કર્યું છે. ગ્રિફિથે પોતાના શુક્લ યજુર્વેદના અંગ્રેજી અનુવાદની ભૂમિકામાં 
લખ્યું છે : “61 પાદ્વા 1 11૯ દ્વાલા1[2૯ત 10 તં0 15 10 ટાં૪€ દ્ર દ્વિં1111 
1115111011, 10 ઉ10 0051 01111) 011117 01 પ0 (૦%15 દ્વા 5ત્ઞલા11ંત્ા 
1011110115 01 110 /ણ્તદ્ડ, પ111 ૫૩ $01તાંણા1 ૦01111011૮1 011011 
1011 ળદ1તાદ્વા, 10 11081૮0 11011 111011૪010.” અર્થાત્‌ - “મેં મુખ્યત્વે 
મહીધર-ભાષ્યની મદદથી વેદોનો પ્રામાણિક અનુવાદ પ્રસ્‍તુત કરવાનો મારાથી 
બનતો પ્રયાસ કર્યો છે.” ગ્રિફેથે ચારેય વેદોનો અંગ્રેજી અનુવાદ કવિતાના રૂપમાં 
કર્યો છે. 

મધ્યકાલીન ભારતીય આચાર્યોએ તો પ્રાચીન આર્ષ પરંપરાનું અનુસરણ કરી 
વેદોને પવિત્ર, અપૌરુષેય તથા ઈશ્વરીય જ્ઞાન તરીકે માન્ય કર્યા છે, પરંતુ 


૩૪ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


પાશ્ચાત્ય વિઠદ્દાનોએ વેદોને પ્રાયઃ માનવ પુસ્તકાલયના સૌથી પ્રાચીન ગ્રંથો 
(014૯51 00૦0165 11 110 10113 01 11811તોા1ઉં) તરીકે જ માન્ય કર્યા છે. 
તેમણે વેદોને પવિત્ર, દિવ્ય જ્ઞાન તથા વિવિધ વિધાઓના ભંડાર તરીકે નહિ, 
બલે જેના દ્વારા પ્રાચીન લગભગ અસભ્ય એવા જંગલી લોકોના વિચારો અને 
રીતરિવાજ વિશેની જાણકારી પ્રાપ્ત કરી શકાય એવી એતિહાસિક દષ્ટિએ જ 
મહત્ત્વપૂર્ણ સંગ્રહ માન્યા છે. 

આ પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોએ વેદો પર પરિશ્રમ તો ખૂબ કર્યો, તેમ છતાં તેઓ 
વેદોમાં રહેલા જ્ઞાન-વિજ્ઞાનનો થાહ મેળવી ન શક્યા. યથાર્થ સુધી પહોંચવામાં 
ઉત્ક્રાંતિવાદ ઉપરાંત તેમનો પૂર્વાગ્રહ અને સ્વાર્થ પણ આડે આવ્યા. યુરોપિયન 
સમાજ ભારતને ઈસાઈ બનાવવા માટે પૂરી શક્તિથી કાર્યરત હતો. અંગ્રેજ 
શાસકો જાણતા હતા કે ભારતમાં બ્રિટિશ સામ્રાજ્યને સ્થાયી રાખવા માટે 
ભારતવાસીઓને ઈસાઈ બનાવવા જરૂરી છે. ૧૮૫૭ના ભારતના પ્રથમ 
સ્વાધીનતા સંગ્રામનો અંત થયાનાં બે વર્ષ બાદ ઇંગ્લેંડના તત્કાલીન પ્રધાનમંત્રી 
લોર્ડ પામસ્ટર્ને ઘોષણા કરી હતી : “11 15 101 011) 010" તા01, 901 11 0111 
0171 11101051 10 [01011010 110 તા1115101 01 (11151ત113 25 દિ 25 
[0055101૯, 1101૫8110૫1 (10૯ 101811 દ્વાત 010 01 01 વાદ.” 
(પા11ડપંદ્વા11) દ્વા ૪૦૨11111001 01 ॥ાંત્' 0) [દા010૫? [. 194) 
અર્થાત્‌ - “સમગ્ર ભારતમાં ઈસાઈ મતના પ્રચાર-પ્રસારને વેગ આપવો એ માત્ર 
આપણું કર્તવ્ય જ નથી બનતું, બલ્કે તેમાં આપણું હિત પણ રહેલું છે.” 

આ અગાઉ ઈસ્ટ ઈન્ડિયા કંપનીના બોર્ડ ઔફ ડાયરેક્ટર્સના તત્કાલીન ચેરમેન 
મિસ્ટર મેંગલ્સે બ્રિટિશ સામ્રાજ્ય અને ઈસાઈયતનાં હિતોનો સમન્વય સાધતાં 
બ્રિટિશ પાર્લામેન્ટમાં કહ્યું હતું : “13૦૫તલા1૦૯ 15 €1101151૯6 11€ ૯%1€11511€ 
011110 01 દ્વ 10 ગિાાંદ્વાત 11 000 ઊદ્વા (10 0811101 01 11151 
3101૫16 ૫710 111111[21 111 1"011 010 ણાત 01 ॥દ્વ 10 110 00101. 
501010 11051 ૦%011 દ્વા1 15 51'0ા1૪1 દ્વ 11010 111 00 110 
તૉ1દ101111055 01 હ110 દ€€01111 11 €011111111૪8 11 110 €0111111/ (10 
21 07011૮ 011181 દ ॥તાંદ્ાાડ €॥1151દા15.” અર્થાત્‌ - “વિધાતાએ 
હિંદુસ્તાનનું વિશાળ સામ્રાજ્ય ઇંગ્લેંડના હાથમાં એટલા માટે સોપ્યું છે કે જેથી 
એ દેશના એક ખૂણાથી બીજા ખૂણા સુધી ઈસુ ખ્રિસ્તનો ઝંડો ફરકાવી શકાય. 
આથી સમસ્ત ભારતવાસીઓને ઈસાઈ બનાવવાના મહાન કાર્યમાં કોઈ પણ 
જાતનો પ્રમાદ કર્યા વગર લાગી જવું એ પ્રત્યેક ઈસાઈની ફરજ બની રહે છે.” 


€ 


ધર્માતર અને વેદાર્થ ૩૫ 


સન ૧૮૭૬માં જ્યારે પ્રિન્સ ઓફ વેલ્સ ભારત આવ્યા હતા ત્યારે મુંબઈના 
ગવર્નર લોર્ડ રીએ ઈસાઈ મિશનરીઓના એક પ્રતિનિધિ-મંડળને તેમની સમક્ષ 
પ્રસ્‍તુત કરતાં કહ્યું હતું : “1110 દ્રાલ તબો1ટ 11 1 દ્વ 11010 11] દ11 11050 
લાંપ1દ્વા5, 501તાર1"5, ]પઉંટુ€5 દ્વા ૪0૦10111015 1/001 1182111055 ઊહ5 
1101.” અર્થાત્‌ - “ભારતમાં જેટલું કાર્ય આપના આ સિપાઈઓ, ન્યાયાધીશો, 
ગવર્નરો અને અન્ય અધિકારીઓ કરી રહ્યા છે, તેના કરતાં વધારે કાર્ય તો 


ન્‌ 


આપણા આ મિશનરીઓ કરી રહ્યા છે.” 


'તાંત્વ : ળતા €દ્યા 1 1લી 115 ?' નામના ગ્રંથમાં પ્રો. મેક્સમૂલરે 
વેદો વિશે લખ્યું છે : “11૯ પતા ॥1લાદ્વાણ'€ 0[2૯15 10 05 દ્વ ઊૌદ્વા1001" 
11 110 ૯૫128001 01 1100 1101161 1800 10 71101 ૫70 €ત1 11 10 
[1101 દ107 લા 05૦. ૧10૯0001 €15 101 110 1151011011 2100711 
૦1 0૦0૫1 1180૫૪20 દ્વાત 1101૫211, 07100001 € 105 101 110 1151 
1110118010 ત૯૫10[011011 011101 દ્વા 11111010230 97100101" 
215 101 110 1151 [0110૮101 01 50ા0110€€, 85101101110 11010110117 
થા8101111૮1 દઉ ૯1011010239 00100૫01 €દ1€5 [01 110 11-51 11111118110115 
101 110 1151 [111050101101 1101૫81115, [01 110 11151 હ્વ0101101[01 દ્વા 
108૫1દ્વા૪ દ્વિ111) 11૦, 1116૪૦ 10 દ્વાત 51હાલ 1 દડ [0॥1ઉલ્ત 01 
101૪0૫5 ૦€૦0111011તદ5, 1001 દ્વા ૦0110, 11051 11 111110 [0 9 
1011 ક્વાલા01॥ (0 પટ $10ત) 01 પતાંત ઊલ દ્વાપર.” અર્થાત્‌ - “વૈદિક 
સાહિત્ય આપણને માનવજાતિના અભ્યાસ માટેની અઠ્દિતીય સામગ્રી પૂરી પાડે 
છે. જે કોઈને આપણી ભાષા અને વિચારોના એતિહાસિક વિકાસમાં રુચિ છે, 
અથવા ધર્મ અને પૌરાણિક ગાથાઓના સર્વપ્રથમ બુદ્ધિગમ્ય વિકાસમાં, વિજ્ઞાન, 
ખગોળવિદ્યા, નક્ષત્રવિદ્યા, વ્યાકરણ તથા વ્યુત્પત્તિશાસ્રના મૂળ સ્રોતમાં, માનવના 
આરંભિક દાર્શીનેક ચિંતનમાં કે કૌટુંબિક, ગ્રામ્ય તથા રાષ્ટ્રીય જીવનનું નિયમન 
કરનારા ધાર્મિક વિધિ-વિધાનો અને પરંપરામાં રુચિ છે, તેમણે ભવિષ્યમાં વૈદિક 
સાહિત્યનો પૂરી ગંભીરતાથી અભ્યાસ કરવો જ પડશે.” 


વેદ સંબંધી મેક્સમૂલરના ઉપરોક્ત વિચારો ભલે પ્રથમ દૃષ્ટિએ ખૂબ જ ઉદાર 
જણાતા હોય, પરંતુ હકીકત એથી સાવ ઊલટી છે. ઉત્ક્રાંતિવાદમાં આસ્થા 
ધરાવતા હોઈ તેઓ એવું જ માનતા હતા કે, આ ગડેરિયાનાં - ભરવાડોનાં 
ગીતોમાં - વેદોમાં કોઈ ઉત્તમ પ્રકારની વાત તો હોઈ જ ન શકે, અને માટે એ 
સ્વાભાવિક છે કે જે કોઈ વ્યક્તિ વેદોને વાંચશે તેના મનમાં એ ગ્રંથો પ્રત્યે ઘૃણા 


૩૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


જ ઉત્પન્ન થવાની છે. જો મેક્સમૂલર સાચે જ વેદોના પ્રશંસક હોત તો તેમણે 
ઉપરોક્ત ગ્રંથના પાન ૫૭ પર લખ્યું ન હોત કે : “11|દ્વા ઊલ '€તંદ્વ 15 1111 
03 011તાં$1, 5111) દ્વા 11015110115 €0૦11€0[000115, ૫710 ૫701૫16 
તણા ?” અર્થાત્‌ - “વેદોમાં બાલિશ, મૂર્ખતાપૂર્ણ અને ભયંકર વિચારોની 
ભરમાર છે, આ વાતનો નિષેધ કોણ કરી શકે તેમ છે ?”” 

મદ્રાસ ક્રિશ્ચિયન સોસાયટી દ્વારા પ્રકાશિત “હતાંત ઊ11તી॥ંડા1'માં આપવામાં 
આવેલા મેક્સમૂલરના નિમ્ન શબ્દો પરથી પણ તેમના મનની ભાવના પ્રગટ થાય 
છે. તેમણે કહ્યું છે : “1 1૯11116 01૫ દ્વટદ્રા1 1દ્વા 110 '/હતંદ્ઞડ ૦૦111 હ 
21€હ્યા તંટટ્યાં 0 પ્રળદ્ઞા 15 011તાંડ] દ્વા [0013॥.” અથાત્‌ - “હું તમને 
ફરીવાર યાદ અપાવું છું કે વેદોમાં ઘણીબધી વાતો બાલિશ તથા મૂર્ખતાપૂર્ણ છે.” 
૧૮૬૬માં આ જ વાત તેમણે થોડા ભિન્ન શબ્દોમાં “€41[5 13011 દ્વ ઇલા1ા દા 
37011૮510[2' નામના પોતાના પુસ્તકમાં પાન ૨૮ પર લખી છે : “/ 1 
11111001 01 ૯તીં€ 101115 દ્વ 0111031 11 (10 ૯%1"01100, (૯10115, 
1007 દ્વાતં €0111101[218€0.” અર્થાત્‌ - “વેદોનાં અનેક સૂક્તો બિલકુલ 
બાલિશ, કંટાળાજનક, નિકૃષ્ટ તેમ જ સાવ સામાન્ય છે.” 

વેદો વાસ્તવમાં આવા જ છે - એવું પુરવાર કરવા માટે મેક્સમૂલરે વેદોનું 
ભાષ્ય કર્યું. વેદોનાં અનુસંધાન તથા અનુવાદ-કાર્યમાં પ્રવૃત્ત થવા પાછળ તેમનો 
વાસ્તવિક ઉદ્દેશ્ય શો હતો એ તેમણે પોતાની પત્નીને પાઠવેલા એક પત્રમાં પ્રગટ 
કર્યો છે, જેમાં તેમણે લખ્યું છે : “૧15 લતાંપંબા 0 111100 દ્વાતં 1100 11511011 
01110 1ઉતંદ્વ પ1, ઊ0 હીરા (01 10 હ ટાલદ્રા ૯%ાણા1 01 110 દ્ર 01 
ઊાત્ઞ. 1 15 110 1001 01 101 101ટાં01 હ્વાઉ 10 310007 11011 711 (110 
1001 15, 1 [રાં 301, 15 11૯ 0110 ૫7217 01 ૫[270011૪ 411 ઊદ્વા ઊદ5 
501૫1૪8 1.011 11 તી011૪ુ 1100 151 11100 11015દ્યાત ૯હ્ા'.” (11 હ્વાત 
ટાલ 0 1નિટતલા10 17ત%110118ા% ૧01.1, લી8[0.2%૫7 [.34) અર્થાત્‌ - 
“મારું આ ભાષ્ય ભારતના ભાગ્યને દૂર સુધી પ્રભાવિત કરનારું નીવડશે. આ વેદ 
તેમના ધર્મનું મૂળ છે; અને મને ખાતરીપૂર્વકનો વિશ્વાસ છે કે તેમને એ બતાવી 
આપવું કે તેમનું આ મૂળ કેવું છે, એ જ છેલ્લાં ત્રણ હજાર વર્ષોમાં તેમાંથી ઉદ્દભવ 
પામેલી તમામ વાતોનો સમૂળગો નાશ કરવાનો એકમાત્ર ઉપાય છે.”” 

મેક્સમૂલર ૧૬ ડિસેમ્બર, ૧૮૬૮ના રોજ ભારતના રાજ્ય-સચિવ ડ્યુક 
ઓફ માર્ગાઇલને એક પત્રમાં લખે છે : “11૯ દ્વાતંલા “લાંબા 0 ॥ૉંત્ 15 
00010ણલવત. 1૫૦૫૪ 1 ૫1115111) 0€5 101 5100 11, 971050 દ્વિ પ0111 
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11 0૦ ?” (10ત., 3/01.1, 142.23, [).378) અર્થાત્‌ - “ભારતનો પ્રાચીન 
ધર્મ લુપ્ત થઈ ગયો છે. હવે જો ઈસાઈ મત તેનું સ્થાન ગ્રહણ ન કરે તો એ કોની 
ભૂલ કહેવાય ?” 

મેક્સમૂલરના પ્રયત્નોની પ્રશંસા કરતાં તેમના ગાઢ મિત્ર ઈ.બી. પુસે તેમને 
એક પત્રમાં લખે છે : “૪00૫1 07011૮ પ1 11૮11૮ ત 1017 01" 11 (10 
€1011$ [01 11૯ ૦011015101 01 ઊતાંદ્વ 10 ૫111516113.” (101ત., 
૫01., ર80.2૫, [).378) અથાત્‌ - “તમારું કાર્ય ભારતવાસીઓને 
ઈસાઈ બનાવવાની દિશામાં નવયુગ લાવનારું સિદ્ધ થશે.” 


એ ખરું છે કે વિદેશી વિદ્દાનોએ ભારતીય ન હોવા છતાંય સંસ્કૃત સાહિત્યમાં 
અને એમાંય ખાસ કરીને વૈદિક વાડ્મયમાં અનુકરણીય પરિશ્રમ કર્યો છે. પરંતુ 
જાતીય પક્ષપાત અને શાસ્ત્ર-વિષયક તલસ્પર્શી જ્ઞાનના અભાવને કારણે તેઓ 
વેદિક સાહિત્યને યથાર્થ રૂપે પ્રસ્‍તુત ન કરી શક્યા. હકીકતમાં તેમનો ઉદ્દેશ્ય જ 
ભારતીયોના હૃદયમાં પોતાનાં ધર્મ, સંસ્કૃતિ, સાહિત્ય, સભ્યતા અને પરંપરાઓ 
પ્રત્યે અશ્રદ્ધા અને ઘૃણા ઉત્પન્ન કરવાનો હતો. આ દૃષ્ટિએ તેમને સાયણનું ભાષ્ય 
અનુકૂળ જણાયું. તેમણે વેદ વગેરે શાસ્્રોના જે કંઈ અનુવાદો કર્યા છે તે બધા મોટે 
ભાગે સાયણ-ભાષ્યના આધારે જ કર્યા છે, અને આ રીતે તેઓ વેદોને 
“ગડેરિયોનાં ગીતો' તથા “જંગલી લોકોનો લવારો' સાબિત કરવામાં સફળ રહ્યા. 
આ વિદેશી વિદ્ધાનોએ જે ધ્યેયની પૂર્તિ માટે આપણા વૈદિક સંસ્કૃત સાહિત્યમાં 
આટલો કઠોર પુરુષાર્થ કર્યો હતો તેનું જ્ઞાન આપણને મો4િયર વિલિયમ્સે પોતાના 
“સંસ્કૃત-અંગ્રેજી કોશ'ની ભૂમિકામાં લખેલી 1નિમ્ન વાત પરથી થઈ શકે છે : 


“111૫051 તાપ? દ્ૈ10ા1101 10 110 દ્વિલ ઉ1દ્વા 1 111 01113 110 502૦0106 
૦૦૨10૫0011 01 110 300લણા દ્યા” દ્વા ઊદ્વા 15 [011ઉલરા ૫0૦0ાણાં 
3િ0ઉંલા ડદ્યાલ્ત 11051 ૯% 11 115 ૫711 (તંદ્વાલ્ત /ાપટાક 15, 1811 
£%.1.) ઊદ્વા 110 5[20ઉદ્વાં 00]€€1 01 115 11101110011 000૫0૦51 ૫/75 10 
[1011010 1100 (1દ1151૮11011 01 110 5011[0111€5 1110 1181151, 50 દ5 10 
0118010 115 €011111/0101011 10 [0100૯૯તં 11 110 €011101"5101 01 (10 
1811105 01 ॥ઊાંદ્વ 10 ઊર €11150દ્વા 1ર1છાં01.” (91151011-5151151 
1ઝંતા0બાદ્વા), ગિ'€દ્િ€€, [2.126,ડિત.1899) અર્થાત્‌ - “ઓક્સફર્ડ યુનિવર્સિટીની 
બોડન પીઠના સ્થાપક કર્નલ બોડને ૧૮૧૧માં પોતાની વસિયતમાં બિલકુલ સ્પષ્ટ 


શબ્દોમાં લખ્યું છે કે, મારા તરફથી આપવામાં આવતી આ વિપુલ આર્થિક 
સહાયતાનો મુખ્ય હેતુ સંસ્કૃત ધર્મશાસ્ત્રોના અંગ્રેજી અનુવાદ તેયાર કરાવી, 


૩૮ વેદાર્થ-ભૂમિકા 
આપણા દેશવાસીઓ |અંગ્રેજો) દ્વારા ભારતીયોને ઈસાઈ બનાવવાનું જે કાર્ય 
આગળ વધી રહ્યું છે, તે કાર્યને વેગ આપવાનો છે.” આ જ મોનિયર વિલિયમ્સે 
તેમના “11૯ 5॥1ત 01 5દ્ા151ત1 11 101101 10 1155101613/ 07011૮ 111 
ઊાંદ્વ' (1861) નામના પુસ્તકમાં લખ્યું છે : “3971 11૯ ૫7115 01 પ૯ 
1118111) [0111€55 01 31'81111181115111 810 રા ઉા1010્તં, પા ઉર1111106 હ્વાત 
11211) 31011100 0) (10 501તારા' 0 110 01055, પીટ 110101 01 
(1115111: 11051 00 ડટા દ્વા ૦0110121010.” (100તલા1 તાત દ્વા 
ઊઊતૉદ્ઞા5, 1ત.3, 1879, [0.261) અર્થાત્‌ - “જે દિવસે બ્રાહ્મણ (ભારતીય 
વૈદિક) ધર્મના કિલ્લાની દીવાલો ક્રોસના સૈનિકો (ઈસાઈ પાદરીઓ) દ્વારા 
જમીનદોસ્ત થશે, એ જ દિવસ ઈસાઈ ધર્મ માટે સંપૂર્ણ અને અભૂતપૂર્વ વિજયનો 
દિવસ બની રહેશે.” આમ, મોનઞિયર વિલિયમ્સ જેવા પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોનો મૂળ 
આશય હિંદુ ધર્મનો નાશ કરી ભારતમાં ઈસાઈ મતનો ઝંડો લહેરાવવાનો હતો, 
અને સંસ્કૃત પ્રત્યે તેમણે દાખવેલા પ્રેમની આ જ વાસ્તવિક પૃષ્ભૂમિ હતી. 
મોત્િયર વિલિયમ્સ બોડન પીઠના દ્વિતીય ઉત્તરાધિકારી હતા. આ પીઠ પર સૌ 
પ્રથમ નિમણૂક પામેલા વિદ્ઠાનનું નામ પ્રો. હોરેસ હેમન વિલસન હતું. આમ તો 
આ ભલો માણસ હતો, પરંતુ પોતાના અશ્નદાતાના ઉદ્દેશ્ય આગળ કર્તવ્યબૃદ્ધિથી 
લાચાર હતો. તેણે “રિતા[ટ્ાં0પ5 દ્વાત 12111050[316દ્વાં 5051૯115 04 110 
11તી15' નામનું એક પુસ્તક લખ્યું છે, જેમાં એ પુસ્તકના પ્રયોજન વિશે તેણે 
લખ્યું છે : ““11€5€ 1€€101:€5 7૯1૯ ૫711101 10 1010 લદ્યાતાંતદ્વાલડ [01 દ 
[1170 01 200 [00૦॥॥0ંક ઠ્ઠાં?લા 0) 1011 1111, 110 પ011 [110071 016 
1111080111 1181 દ 510 1 5921151011 5010દ્ા' [01 110 0051 10111 01011 
0110 110 10ઉછાં015 5051011. ' (11111011 (1101 11515, 1/તતા'ડ, 
0-72) અથાત્‌ - “આ વ્યાખ્યાનો એટલા માટે લખવામાં આવ્યાં હતાં કે જેથી 
હિંદુ ધાર્મિક પ્રણાલીનું સૌથી ઉત્તમ પ્રકારે ખંડન કરનારને પ્રસિદ્ધ સંસ્કૃતજ્ઞ જોન 
મ્યૂર તરફથી આપવામાં આવતું ૨૦૦ પાઉંડનું ઇનામ પ્રાપ્ત કરવામાં મદદરૃપ 
થઈ શકાય.” આમ, પ્રો. વિલસનનો સઘળો પરિશ્રમ ૨૦૦ પાઉડ ખાતર હિંદુ 


ક 


ધર્મના ખંડનમાં નિબંધ લખનારા વિદ્યાર્થીઓને પ્રોત્સાહિત કરવા માટે હતો. 


આર્થર એ. મેકડોનેલ પ્રો. મેક્સમૂલરના પ્રમુખ શિષ્ય હતા. આ મેકડોનેલ 
“૮ પતા 0દ્ધાળ1ાણા' [0 501તલા(ડ' નામના ગ્રંથમાં લખે છે : “ત્રદગ્વેદનાં 
કુલ દસ મંડળોમાંનાં પ્રથમ આઠ મંડળ પહેલાં લખવામાં આવ્યાં હતાં અને પછી 


ન્‌ 


નવમું અને છેલ્લે દસમું મંડળ રચાયું છે.” તેમનો કહેવાનો અભિપ્રાય એ છે કે 


€ 
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શરૂઆતનાં આઠ મંડળનો અને છેલ્લાં બે મંડળનો (કે જેમાં એકેશ્વરવાદનો સ્પષ્ટ 
નિર્દેશ છે) રચના કાળ ભિન્ન ભિશ્ન છે. જ્યારે તેમને એમ કહેવામાં આવે છે કે, 
આ 'ઇજં સર્‌ વિપ્રા બછુધા વવસ્તિ' (ત્રદગ્વેદ : ૧.૧૯૪.૪૬) વચન તો ત્રશગ્વેદના 
પ્રથમ મંડળમાં જ આવે છે, તો તેઓ તરત જ કહી દે છે કે એ તો ત્યાં પ્રક્ષિપ્ત છે 
અર્થાત્‌ પાછળથી ઘુસાડવામાં આવ્યું છે ! પરંતુ હકીકતમાં આ વાક્ય તો વેદોનું 
અભિન્ન અંગ છે, જે ભિન્ન ભિન્ન શબ્દોમાં વેદોમાં યત્ર-તત્ર-સર્વત્ર ઓતપ્રોત થયેલું 
જોવા મળે છે. તો પછી આને પ્રક્ષિપ્ત અથાત્‌ બાદમાં ઘુસાડવામાં આવેલું શી રીતે 
કહી શકાય ? પરંતુ આ પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનો દ્વારા આવું શીર્ષાસન ફક્ત એટલા માટે 
કરવામાં આવે છે કે, આ વાક્ય અને તેના દ્વારા પ્રતિપાદિત થતો એકેશ્વરવાદનો 
વિચાર તેમની વિકાસવાદની વિચારધારામાં બંધબેસતાં આવતાં નથી. 


વાસ્તવમાં જો આવા તમામ અનર્થોની કોઈ જડ હોય તો એ છે મધ્યયુગના 
ભારતીય આચાર્યોની - અને તેમાંય ખાસ કરીને સાયણની વેદાર્થ સંબંધી ભ્રાંત 
ધારણાઓ. જો ઉપરોક્ત વિદેશી વિદ્દાનોને હાથ સાયણના ભાષ્ય કરતાં ઉત્તમ 
એવું કોઈ બીજું ભાષ્ય લાગ્યું હોત તો કદાચ વેદોની આવી દુદશા ન થઈ હોત, 
અને પાશ્ચાત્યો દ્વારા પ્રસતુત વેદ વગેરે શાસ્ત્રોનું સ્વરૂપ જરૂર કંઈક અલગ હોત. 
પરંતુ સાયણના ભાષ્યે સૌની આંખો પર પટ્ટી બાંધી દીધી. રાજનેતિક દષ્ટિએ 
સ્વતંત્ર થઈ ગયા હોવા છતાંય પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોના ભારતીય માનસપુત્રોની 
આંખો પર આજે પણ એ પટ્ટી જેમની તેમ બંધાયેલી જ છે. ભારતીય સંસ્કૃતિના 
સુપ્રસિદ્ધ પોષક શ્રી કનૈયાલાલ માણેકલાલ મુનશી “લોપામુદ્રા નામના પોતાના 
પુસ્તકમાં આર્યો વિશે લખે છે : “એમની ભાષામાં હજી જંગલી સ્થિતિનાં સ્મરણો 
હતાં. આર્યો માંસ ખાતા - ગાયનું પણ. “અતિથિગ્વ' માંસ ખવાડનાર એ તો 
માનભર્યું બિરુદ. પ્રાણ કે આત્માનો ખ્યાલ નહિ એટલે પ્રાણ ગયો કે જીવ ગયો 
એ તો શબ્દકોષમાં જ નહીં... ઈશ્વરની કલ્પના નહીં. બિભસ્તતાનો ખ્યાલ 
નહીં... ત્રદૂ્ષીઓ હજારો નકટા કાળા દાસદાસીઓની ભેટો માંગે અને લે, સોમ 
પી નશો કરે, લોભ અને ક્રોધનું પ્રદર્શન કરે... ત્ર્દ્ષિઓ સોમ પીને અને સામાન્ય 
સુરા પીને, નશો કરતા. ત્રદ્ષિ યુદ્ધમાં ઉતરી હજારોનો સંહાર કરી શકે... 
ત્રદીષીઓ રૂપાળી સ્ત્રીઓને આકર્ષવાના મંત્રો બનાવતા. દરેક સ્ત્રીને પરણવાની 
જરૂર નહોતી. કુમારિકાના પુત્રો અધમ ગણાતા નહોતા... કેટલાક ત્રદષિઓના 
તો પિતા કોણ તેનાં પણ ઠેકાણાં નહોતાં... ધૂતનો પણ તેમને ઘણો શોખ હતો... 
જુવાન છોકરા-છોકરીઓ પોતાનાં નખરાંથી એકબીજાને આકર્ષતાં... તે વરૂ જેવા 
લોભી હતા. આહારવિહારની પૂર્ણ છૂટ. સ્વદેશની કલ્પના નહીં. ખરું જોતાં, 
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દસ્યુઓ હિંદુસ્તાનના શિવપૂજક અસલ વતનીઓ હતા.” (મુનશી ગ્રંથાવલી : ૭, 
આવૃત્તિ પ્રથમ, પુનર્મુદ્રણ ૧૯૮૭, જન્મ શતાબ્દી આવૃત્તિ, પાન ૩-૫, ગૂર્જર 
પ્રકાશન) 

મે જ્યારે એક પત્ર દ્વારા મુનશીજીને પૂછયું કે, તમે આ જે કંઈ લખ્યું છે એ 
ક્યા ક્યા વેદમંત્રોના આધારે લખ્યું છે એ લખીને જણાવશો, ત્યારે તેમણે મને 
ર ફેબ્રુઆરી, ૧૯૫૦ના રોજ લખેલા પત્ર દ્વારા જણાવ્યું કે : “1 ઇટાંલ€ પઢ 
૧૪૯ઉદ્વ૬ 10 180 000ા €011[00506 0) 10111 001155 11 110 101 
€&11 ડ1દટ€ 01 001 €111001:0 ક્વાઉ 11) 8110111[21 ઊદ5 0001 10 €1૯દ્ાલ 
81 €110105[2101'0 7110 1 111 11 110 ૧0ઉંદડ ત5 11151810 0) 
11000111 /€510111 50101155 દ્વા હ5 ઠાં?ણા 11 ઝિ'. હિતાંઊ'5 પ0તાર 
1100%. 1 1 10 ત2€€0[006 પણ 11૯૫075 01 110 દ્વા €01 01015 01 
(1050 111105. 1/00 ૫111 ત્‌ટા'€૯ ઊદ્વા 01 53101 દ્વ ૦0111010151 1 1181101" 
5 110 €01101115$ 01 1100 /(ઉતંદ્૬ડ, દ્વા 11101 15 0111100 10 ત૦€€0[01 
5૫0 ૫૯14301 0111 85 10 11111૮5 ડલાંણા110 હ્વાત 11510110હા.” અર્થાત્‌ 
- “હું વેદોને આપણી સંસ્કૃતિના પ્રારભિક તબક્કામાં મનુષ્યો દ્વારા રચવામાં 
આવેલા ગ્રંથો માનું છું. મારા પુસ્તકમાં મેં જે કંઈ લખ્યું છે તે પશ્ચિમના વિદ્દાનોએ 
અને તેમાંય ખાસ કરીને ડો. કીથે કરેલા વેદોના અનુવાદના આધારે લખ્યું છે. 
મે એ કાળના લોકોના જીવન તથા અવસ્થા સંબંધી આ પાશ્ચાત્ય વિદ્ઠાનોનાં 
મંતવ્યોને માન્ય રાખ્યાં છે. અને તમે એ વાતમાં સંમત થશો કે આ પ્રકારના 
વિવાદાસ્પદ વિષયમાં દરેક લેખકને પોતાને જે વ્યાખ્યા કે અનુવાદ વૈજ્ઞાનિક અને 
એતિહાસિક લાગે તેનો સ્વીકાર કરવાનો અધિકાર છે.” 

ત્યાર બાદ મે ફરીથી એક બીજો પત્ર મુનશીજીને પાઠવ્યો, જેમાં મે લખ્યું : 
“11 ૫0101 €0૦110૯દ101 દ્વતતા["€55 દ્વા 10 5ક્ટદ્વા' (1113014113, 000૫ 
1૮10 [210હઉલ્ત 101 ત 1017 €(0[210દ01 10 110 5001ત 01 તાત 'ડ 
115101). 1/0૫ દ1"€ 10[00110 10 1810 ડદ્યાંત દ્વા ઊ0 ઉ'્વવાં10115 01 
11006011 1151014101 1€5૦ 101 [0111તલત 0) /€5310111 501101દ1"5 01 
1€[/0૫10 પ701"€ ૫111011111 101) ૦0101૯ 0) ઊલ! ત્વણ(0પતલ 10૫7તા'તંડ 
૫5016, 1૯૦૦૯ દ્વા ૨01100 દ્વા 11દ્વા પ 70 ૦8111101 તંલર0[0 ઉ10 દ્વિંધી 
0 ક્વ 120 1811011, 1? 011 11110151105 5111 ૦011111010 (0 તંર[)00ઉ 0[201 
11510110€5 0 દ્વ 01 110 311031 10/00 [01 101118 ૫5 ૫1 ૫70 દ10. 


12005111101 લ્તૃપદ્વા) 101 ૪0૦0૮૧11 110 € 50 01 011 8[0[2"0દ01 10 
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01 વ્વાલંણા1 11010110? €દ11'1 070 58 પ111 લતૂપદ્વાં [0100 (દ્વા (૦ 
ઊતા1015 010 હા 10508101 [011ઉલ્ત 0) 35110100611 50101 ૫701૯ 
૫11[011૫1દ્011 ૦૯0101૯6 પ111 100 [૩'0]પતાં€€ દ્વા ઊર દ્વાર 
1007દ1'ઉ$ (111151૮1111 દ્વા 11દ્વા 70 € 11101 ત€૫010]0 1100 'દ્વિાંધી 0 
1૯૯ 1૮1101 દ્વા વ્વ 390150 01 [01160 11 001 તારા ૦11101૯, 11 011” 
106001" 5111 ૦011110100 10 ત૦[2 લાત ૫[૦01 110 90150115 01 0101 ત્વાલાંણા1 
૬011[111"€5$ 01 (10 1111"0[0€દ11 1000 101 [0111૪ ૫5 ૫71દ1 ૫70 પ₹01"€? 
[૨0111૪ 01 પ૦ 11101[2101ત001 010100 0તદ્નડ 0) 31110001 50101૮15, 
0૫ 1૮110 ત૦[ઝ૩લાલ્ત ઉ1€ 7૫11115 011100 ૯તા€ ત્વરટુલ 11 110 વંદ્વ 1૮૦51 
[0551010 ૮0101 3િ૫। 0૫ તાત, 1 00101011 દ1111110€01100, 1001તા1ટ 
285 0૫ ૫701 (1101181 (1૯ ૦૫૦5 01 110 71110 11611 171050 1€0 
[010પતાં€૯, [0૫1 દ્વા 31111210, [2૦૫115 0[001 1111 10 [201"5151 11 115 
૫10075 0011 ॥ૉદ્ઞ. [૨૦5૦ 101105 1810 31100 1€10111101170611101106ં5 
01 ૧તા૦111010101દ1011, 001 110 001110 11211 5111 [01"51515 11 110 016, 
૫710185 દ્વાઉ તંત્વા18ટા1ટ્‌ 110075 00૫1 ॥ાદ્ઞ'5 [10૫1 10111 ત€, ઉલ 
૧૨૦5. 


11050 13010[0€&11 50100દ્વા' 07101 1100 5 00071 10 071110 [| 
11011501105 10 00 110 ]પવંટટડ$ 5011 0૫71 1011 501100 10801 રિ 
2171 1011 110 11211 0010 1100 370110 01111111111 તાત પ૦ ૪૦૦૮5 
કાઉ 110 €0૫1111) 01110 1/ઉઉંદ્વડ [0 00 0111111115 71050 € 50 (10) 
1 [0 ]પવંછ્€. 115 [2€-01111101111) દ્વ ૯0111111118 દ્વા લંદ ૯૦0૫700 
01101111015 દ્વા 0111121015 11€01105 010 00દ51 10 1000 પારા 
કઞાઉ10તી1૦€€ (0 5011011103) 11 110 5[0101€ 0 1॥101'0110 દ્વા ૯1111110, 110 
010૯51 દ્વા 11051 ર110 01 ઉ 0 1 005. 1/દ%110111, 1011101 
ળળ11ત્વા15, જિલાંઊી દ્વા 0110155 07010 1010051 11 દ5 1111011 દ5 110) 11 ઉલ 
10 520101 0 હા 1110100115 દ્વા 0[2011) તલ્લદ્વા'લ્ત દ્વા 110) પ્લા 
તંલાં0લાદ્વ010 11101010118 010 પ/ઉતંદ્ડ 11 દ 978) ઊદ્વા 11050 0010 1દ્યવ 
110111 51001116 110 110011. 1115 15 €%૮011) પ711 0૫ 1810 00100, 
૫711001110 1171115 111[210૮10113. 


1॥1 )011'1ણા10ા' પાતરા 1 11૦૦, ૫01૫ ડદ્યાંત ઊદ્ા 1 075 011૧112111 
10 ૦૦00૩ 10 901301 ૫1101 0૫ ૦€015ાંતલા'૯તં10 00 5તંલા110 દ્વા 
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0111510110 1110. 1 00 101 ૫૦૯૩001 0011118111. 1િ 111151 100૫051 
10 €01॥ડાંતલા 11 010 12111 01 0૫1 00501711015 દ્વા 110 5ટદતા” 
1111101511), 11૯ 6051101113 01 0110107150 01 ૦૦૦] 01૪ પીલ 
11(01001ત11011 01110 '/0તદ્વ૬ 01 3110100611 €01011 11515. 11 0110" 0001૮ 
“૯ ૫1૦થ010:7૫11 0[1112€')0૫ 1210 હવતા11(લ્ત ઊાત્ા “/€ડ01115111 
185 1હ૫8111 05 2150 1005 દ્વા ઊદ્વા [0 પારદ, 10 1૦€08[2001'€ 
કાઉ 1110 [20 પ0 005111 001 0111110 11 15 10૦0551) 101 ત $00તલા1 
10 તા5૦૦૫ "10111115011 10 7૫11 તાડ લં[01100, લાદ્વાદ્નલલ' હ્વાત 0111001૮ 
11010 ૫710251 1115 5૦0015 021100 ૧/૦5.” 15 11101 11011 5181120 (1દ્વા 
1181 01 )/011' 011105 31101116, 1151060 01001તા18 1110 110 ૧૦5 
10111115015 00 50 પ્ર101 110 [101[) 01 9" હાં] દ્વા 110 110 દ્વા 01 
ઊદ્વા 0855 01118 0૫1 દ્વ 00016 071101 10111105 110 01 [0155 11/05 
“30101101 ॥ઊતાંત્વ' 11 110 તંદ્/ડ$ ૪010 0). 11 110 51110 0001૮ (11110 
(1હ્દ્ર19€ 7/૫1 0.111) 0૫ 1610 ડદ્યાંત ઊહ્વા )0116116ત ૫785 1૯હ10્ઉ 
0001 11€ 11085111 0111611.” 


10111110 [2211111151 58 ઊ1જ્વ 11 1101181101" 01 3/001011101[ભ1દ11011, 
25 11 1151011061 105૯01 લ, 110 11001105 01 ક/€ડઉા11 501001દ1"5 01811 
101 10 00 €01॥15ાતલા'૯તં 10 110 ત110 ૫1૫0, €5[0૦૦દ્11) 11 ૦01151 10 
110 ટ1૯દ્વા 0011010851 15૯, 01111010 10001111) 5૫71111 1)80/દ11 લત 
(11 30101 0071 37015 “1૯11100 00/01 110 11008535110 0111611”). 11 
110 12111 00111 0171 110075 01 1100 “પપ? /%[0[0106801' 1 પ0151 0010 
10 10016 ટુદ્વાં1 11 110 ૧0તંત્9 [101 0૫145011” પ1 110 101[2 01 151૯6 
દઉં 0૮111 લંદ, 11101 ઉત હિતાંઉી 4 (૦. 10૫ તાત 50, 1 દા 
9૫1, 90૫ પ11 11 દ્વ0501૫101)/ 10 1100111101 11 1100 ૧0તતડ 01111125 
૫71101 1 111 51111[21/ 8518111006 10 100૯૯1.” 


કર : ક “ક 


ઉક્ત પત્રનો સારાંશ એ છે કે મેં મુનશીજીને જણાવ્યું કે : “સાગર 
યુનિવર્સિટીના પદવીદાન સમારંભમાં તમે આપેલા ભાષણ તેમ જ “110 
(1 લટ્વ?લટ 711 0 111' નામના તમારા પુસ્તક પરથી એટલું તો સ્પષ્ટ થાય 
છે કે - (૧) તમે એવું માનો છો કે પાશ્ચાત્યોએ આપણને ખોટું શીખવ્યું છે, માટે 
જો આપણે આપણા દેશ પ્રત્યે ગર્વની ભાવના જાગ્રત કરવા ઇચ્છતા હોઈએ તો 
આપણે આપણા પ્રાચીન ઇતિહાસને પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોની પક્ષપાતપૂર્ણ આંખોથી 
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નહિ, બલ્કે આપણી સ્વયંની આંખોથી જોવો જોઈએ. ઇતિહાસની માફક વેદોનાં 
રહસ્યો જાણવા માટે પણ તમે આવું જ લખ્યું છે. (૨) તમે એ પણ માનો છો કે 
દયાનંદ સરસ્વતીની વિદ્રત્તાની થાહ કોઈ મનુષ્ય પામી શકવાને સમર્થ નથી. 
પરંતુ જ્યારે તમે વેદો તથા આર્યો વિશે પુસ્તક લખવા બેસો છો ત્યારે તમારી 
આંખો પર ડૉ. કીથનાં ચશ્માં ચડાવી લો છો. ત્યારે તમે મહર્ષિ યાસ્ક કે મહર્ષિ 
દયાનંદનાં ચશ્માની સહાયતા લઈ સ્વયંની આંખોથી કેમ નથી જોતા ?”” 


મારા ઉપરોક્ત પત્રના ઉત્તરમાં મુનશીજીએ લખ્યું : “11ાદ્વા11૮5 [01' 01011 
1લાળ' દ્વા 110 3૫૪૪૦510115 €011ત 10 ઊરા'ાં1. 1 તા1 દળદાંઉ 1 તાળો 
100 ૦૦૯0001૯ દ્વા [015011 10 11 1110 (0 તીં9 ૦૫55 110 [001115 
“દાંડ 0) 0૫. 9/0 ૨ઊદ્વા1 11૯01 દ્વા તાડ ૦૫155 (1050 હ€હઉરા110 
1181102149 07101 1 10 0110.” અથાત્‌ - “તમારા પત્ર તથા તેમાં તમે 
પાઠવેલાં સૂચનો બદલ આભાર 1! પરંતુ હાલમાં મારી પાસે કામનો ભાર વધારે 
રહેતો હોવાથી તમે જે મુદ્દાઓ ઉઠાવ્યા છે તે અંગે ચર્ચા કરવાનો સમય કાઢવો 
મુશ્કેલ છે. મને જ્યારે પણ ફુરસદ મળશે ત્યારે આપણે જરૂર મળીશું અને આ 
શાસ્ત્રીય વિષયો પર ચ્ચવિચારણા કરીશું.” પરંતુ મળવાનો અવસર ક્યારેય 
ન આવ્યો, કારણ કે સમયની સાથે મુનશીજી પણ ચાલ્યા ગયા. 


લોકમાન્ય તિલક આર્યોને ભારતના મૂળ નિવાસી માનતા ન હતા. તેમનું 
માનવું હતું કે આર્યો ઉત્તર ક્રુવથી ભારતમાં આવ્યા છે. તેમણે આ પ્રકારની વાતો 
“/૫11110€ 1101100 01 110 /૫11/દ5' નામના પુસ્તકમાં લખી છે. પરંતુ જ્યારે 
બંગાળના પ્રસિદ્ધ વિદ્દાન અને “માનવેર આદિ જન્મભૂમિ' નામના ગ્રંથના લેખક 
બાબુ ઉમેશચંદ્ર વિધ્યારત્ને પૂના જઈ તિલકને પૂછયું કે, વેદોમાં આવું બધું ક્યાં 
લખ્યું છે ? ત્યારે તેમણે સહજતાથી ઉત્તર આપ્યો કે : “આમિ મૂલ વેદ અધ્યયન 
કરી નાઈ, આમી સાહિબ દિગેર અનુવાદ પાઠ કરિયા છે.” અથાત્‌ “મે મૂળ 
વેદનું અધ્યયન નથી કર્યું. મેં તો સાહેબ લોકોએ (અર્થાત્‌ પાશ્ચાત્યોએ) કરેલો 


ન્‌ 


અનુવાદ જ વાંચ્યો છે.” (“માનવેર આદિ જન્મભૂમિ', પાન ૧૨૪) 


આ એવા લોકોની વાત છે કે જેમની દેશભક્તિ તથા ભારતીયતા પ્રત્યેની 
આસ્થા વિશે સહેજ પણ સંદેહ કરી શકાય તેમ નથી. તેમ છતાં યુરોપિયન 
વિદ્દાનોએ ફેલાવેલી વેદ વિષયક ભ્રાંત માન્યતાઓથી પ્રભાવિત હોવાને કારણે એ 
પૈકી એકે આપણને જંગલી, મૂર્ખ અને ચારિત્ર્યહીન કહ્યા, જ્યારે બીજાએ 
આપણને વિદેશી સિદ્ધ કર્યા. 


વસ્તુતઃ વેદો “વિશ્વવારા પ્રથમા સંસ્કૃતિ' તથા ભારતીય વિચારધારાના 


જ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


આધારભૂત સ્તંભ છે. વેદોની રચના-શૈલી અત્યંત અદ્ભુત છે. તેની એક એક 
ત્રક્ચા અનેક અનેક અર્થનું પ્રતિપાદન કરે છે. જેમ તેમાંથી આધ્યાત્મિક રહસ્યોનું 
જ્ઞાન પ્રાપ્ત થાય છે, તેમ તેમાંથી આધિભૌતિક તેમ જ આધિદૈવિક સત્યોની પ્રાપ્તિ 
પણ થાય છે. ત્રદષિ દયાનંદે વેદોના આ અદ્ભુત તથા અનંત રત્નગર્ભા નિધિને 
તેની ઉપર પડેલાં ધૂળ અને જાળાં-ઝાંખરાંને ઝાડુ મારી દૂર કરીને વિશુદ્ધ રૃપે 
આપણી સમક્ષ પ્રસ્‍તુત કર્યો છે. વર્તમાન સમયના સુપ્રસિદ્ધ દાક્ષિણાત્ય વિઠ્દાન 
અને યોગી શ્રી માધવ પુંડલીક પંડિતે “1010 /7૫[0[01080 10 પટ 
100દ151દત' નામના ગ્રંથમાં વેદોના વિષયમાં ત્રદષિ દયાનંદના દષ્ટિકોણ અને 
તેમનાં વેદભાષ્યોના મહત્ત્વનું વર્ણન કરતાં લખ્યું છે : “43 11€ ॥1તતાલટ 01 11€ 
1દ51 €0110113/ 110 €11 10 10-૦51૮0115 110 1/0તંદ્૯ડ 01 110 5010 લાંછઠા 
[0લડાદ્વાં [0 [1051તા1ટુ ૦૫ દ્વા 855106 દ્વા 1101૫11010 10511૪01100 
0૦110 16110121 11૦, [0016 ત્વ 11801015 €%[01€55101 11 110 51 હ1૫7તા1 
01111[101 0 ત્વાલાંણા1 01111110, 9૫7દ111 0૮011 1ઉંત 9 ત 5૫71. 110 
૦110 101 દ્વ 001ત તાં5[0૯15દ્ાં 01 110 [0છુ 0 ॥દ્વાં-છિદ્વાત્લ્ત 11૦૦1105 01 
થાણા [1 ંપતાં€€ પાદ્વા ઊં ૭૦1100 101010 110 1011110115 પ/0ંદ5 દ્વા 
11101100 0[001 ૦૫701 501 0110 5011 10 1001૮ 50દ્યાંછ[1 11010 110 [010 
૦1 ઉપ દ્વાવ 1€૦0૦81170 ઊલ પરાદ્વા 0785 1ઉલ્લ્લ ત રિલપ્લ્હાણ્ત 
૭૦11[૩01€. 10 [00111૯0 011 ૫7111 પ1 1150701010 [૩001 1017 (10 
€012€€[0| 01 010 10) 31006 00 10070111810 11 110 1100101115 ૫7111 
411 01101 છ0ઉં5 દ5 181105 101 115 11811) વૂપદ્વા1105 દ્વા [00૫7015.” 
([2.17) અર્થાત્‌ - “ઓગણીસમી સદીના મધ્યમાં વેદોને ભારતના રાષ્ટ્રીય 
જીવનમાં સવૉત્કૃષ્ટ રૂપે પુનઃ પ્રતિષિત કરવા માટે પુરાતન ભારતીય સંસ્કૃતિના 
પ્રબળ પોષક સ્વામી દયાનંદ રૂપે પ્રાપ્ત થયા. તેમણે જ્યોતિર્મય વેદો વિશે 
ફેલાયેલી ભ્રાંતિઓ અને પક્ષપાતપૂર્ણ પાશ્ચાત્ય વિચારધારાનું ખંડન કરી પ્રત્યેક 
ભારતવાસીને પ્રેરણા આપી કે, તે સત્યને સીધું જોવાનો પ્રયત્ન કરે, અને એ વાતને 
આત્મસાત્‌ કરે કે વેદો વાસ્તવમાં ઈશ્વરીય જ્ઞાન છે. તેમણે અકાટ્ય પ્રમાણોની 
મદદથી એ વાત સિદ્ધ કરી કે વેદોમાં એકેશ્વરવાદનો વિચાર ખૂબ જ સ્પષ્ટ રૂપે 
પ્રતિપાદિત કરવામાં આવ્યો છે, અને તેમાં જોવા મળતા બીજા દેવો તો વાસ્તવમાં 


ન્‌ 


એ એક જ ઈશ્વરના વિભિન્ન ગુણો તથા શક્તિઓનાં સૂચક નામમાત્ર છે.” 


છેવટે મેક્સમૂલર પણ મહર્ષિ દયાનંદની વેદ વિષયક ક્રાંતિથી પ્રભાવિત થયા 
વગર ન રહી શક્યા. તેમણે પોતાના અંતિમ પુસ્તક “110 51% 5931૯115 01 


ધર્માતર અને વેદાર્થ ૪પ 


1111050[01'માં એ વાતનો સ્વીકાર કર્યો છે કે, વેદોમાં આવતાં ઇન્દ્ર, મિત્ર, 
વરુણ, અગ્નિ વગેરે શબ્દો એક જ ઈશ્વરનાં ભિજ્ઞન ભિન્ન નામ છે. જે વાત 
ક્યારેક વ્યંગ રૂપે કહેવામાં આવતી હતી તેનો તથ્ય રૂપે સ્વીકાર કરતાં 
મેક્સમૂલરે “310૪8[21॥10દ1 1555815'માં સ્વામી દયાનંદ વિષયક નિબંધમાં 
લખ્યું છે : 

“10 507દ11 3૮11 દ્વ ૨૦૪૯111૪ ૦€0૦1॥11દ110ઉ 11 (110 પલ ઉ25 
૫785 1101 0111) [01લ્લા 11111, 011 10 ૫70111 0[2 010 510[0 ઊ110 દ્વા 
0 ઊલ 111012101દ1101, 5૫૦૦૯૯૯ 11 [0૨10૫૮ તા1ટુ 011015 (દ્વા 
€ 0/1૪ ૫701 110011૪ - €?ણા (10 11051 1€૦€0111 1110110115 01 
1100601 5લંણા1€૯ ૫7૯1 હ્વાઊતલ્ત 10 11 110 'લંદ્ડ. 51૯11 લાટટા105, 
લંલ્લાવલ0 1૯1૯818[011 દ્વા ૫711010255 11101080111 ૫7010 510171 10 
1810 000 [010071 દ110 51 11 110 2011115 10 110 [00015 01 (10 
૧૨૦૧5.” 


અર્થાત્‌ - “સ્વામી દયાનંદની દષ્ટિએ વેદોમાં સંપૂર્ણ સત્યનું જ પ્રતિપાદન 
થયેલું છે. એટલું જ નહિ, બલ્કે દયાનંદ તો આનાથી પણ એક ડગલું આગળ વધી 
એ વેદોની વ્યાખ્યા દ્વારા અન્ય લોકોમાં પણ એ વાતનો વિશ્વાસ જગાડવામાં 
સફળ રહ્યા કે, સંસારમાં જે કંઈ જ્ઞાતવ્ય છે - ભલે પછી એ આધુનિક વિજ્ઞાનની 
શોધખોળો પણ કેમ નથી, એવી તમામ વાતોનો ઉલ્લેખ વેદોમાં છે. વરાળ- 
એન્જિન, વિજળી, તાર, વાયરલેસ વગેરે જેવી તમામ આધુનિક ઉપલબ્ધિઓથી 


વૈદિક ત્રદ્ષિઓ પરિચિત હતા.” 


અભિપ્રાય એ છે કે ત્ર્દષિ દયાનંદના જીવનકાળમાં જ વેદો “ગડેરિયાનાં ગીત' 
ન રહીને જ્ઞાન-વિજ્ઞાનના મૂળ ન્નોત રૂપે પ્રતિષિત થવા માંડ્યા હતા. વેદ- 
વિજ્ઞાનના સંદર્ભમાં દયાનંદ પ્રતિપાદિત મંતવ્ય પર વિવેચન કરતાં શ્રી અરવિંદે 
લખ્યું છે : 

“1101 159 10111૪ 21185110 11 1)દદા દાઉદ '$ 1તલહ્ ઊીત્વા (10 
૧ઉવંદ્વ ૯011115 111115 01 5લાંરા1€૨ 5 ૫7011 5 111115 01 1 છાં01. 1 
711 €૫ણા દ્વવંત 11) 0071 €011110101 દ્વા 110 '/0તંદ્વ ૯01115 110 
01101 1૫115 0 દ્વ 5લં0ા1€€ 71101 110 11060111 170110 0૯5 101 દ્વા 
411 [055055, દ્વા 11 (દ્વા ૦850 દતા તાત 105 121101 ૫1100151હ0્ત 
11૮11 ૦૫015161૯0 (1૯ ત0[011 દ્વા 1દ્વાટુલ 01 110 ૧0તાંલ 0050011.” 
(ડત તો11-11121૮-)»દ0્વાદ્વાઉત, [2.5 7) 


૪૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


અથાત્‌ - “દયાનંદના એ વિચારમાં કે વેદોમાં ધાર્મિક સત્યોની જેમ વૈજ્ઞાનિક 
સત્યો પણ છુપાયેલાં છે, બિલકુલ મનમાની કલ્પના નથી. આ સાથે હું તો એમ પણ 
કહીશ કે મારા મંતવ્ય અનુસાર વેદોમાં એવા વિજ્ઞાનનાં અન્ય સત્યો પણ છે, જે 
આધુનિક જગત પાસે બિલકુલ જ નથી; અને એ દષ્ટિએ જોતાં ઘ્યાનંદે વૈદિક 
જ્ઞાનની ગંભીરતા અને વિશાળતા અંગે અતિશયોક્તિ નહિ, બલ્કે અલ્પોક્તિ કરી 
છે.” (બંકિમ-તિલક-દયાનંદ, પાન ૫૭) 


આ પ્રકરણનો ઉપસંહાર આપણે શ્રી અરવિંદના નિમ્ન વાક્યોથી કરીએ. 
પોતાના ઉપરોક્ત પુસ્તકમાં શ્રી અરવિંદે આગળ લખ્યું છે : 


“11 110 1181101" 01 ૧0તા€ 11101001101, 1 111 ૦011111006 (દ્વા 
7110101 111 00 1100 1161 €0111[21010 11101301001, »ત0દ1 ઉત 
011 00 1010011૯ દ 110 1151 તાં9૦૦૫૨1'૯' 01 110 1128111 01૫05. 
૫111051 110 €1૮05 દ્વા 00501111) 01 011 12110161100 દ્વા તટ૦-01૪ 
1115110601"51તા1તા1૪ટ 115 પ/85 1100 ૦) 01 તાતા પંડ01 ઊદ્વા ણઊલ ૦૦ 
10 1100 111111 ત્વાં (િડણાલ્ઉ 01 ઊદ્વા 001101 પદ ૦55૭૨111૮1. 110 185 
10૫॥ત (10 1[૮€)/5 01 ઊલ 00015 ઊઊદ્વા ઉ1100 ઊટી 010506 દ્વા 101 
5૫1૯ 110 5૯ હ્ંડ 01 110 1110[2115010લં 1011૮115.” (ડિદ્યા1તા11-1111૮- 
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અથાત્‌ - “વેદોની વ્યાખ્યાના સંબંધમાં મારો એ સુદઢ વિશ્વાસ છે કે વેદોની 
અંતિમ અને સર્વાગપૂર્ણ વ્યાખ્યા ભલે ગમે તે હોય, પરંતુ દયાનંદ સાચાં સૂત્રોના 
સર્વપ્રથમ આવિષ્ક્તના રૂપમાં સદાને માટે આદર પામશે. તેમની પ્રત્યક્ષદર્શી 
દૃષ્ટિ પુરાતન અજ્ઞાન અને યુગવ્યાપી ભ્રાંતિની અવ્યવસ્થા અને અંધકારને ભેદી 
સીધી જ સત્યના મર્મ સુધી પહોંચી અને જે સારતત્ત્વ હતું તેની પર જઈ સ્થિર 
થઈ. તેમણે જે દરવાજા સમયે બંધ કરી દીધા હતા તેની ચાવીઓ શોધી કાઢી અને 
બંધ ઝરાઓનાં મુખ પર જડેલી મહોરોને તોડીને ફેંકી દીધી.” (બંકેમ-તિલક- 
દયાનંદ, પાન ૬૦) 


ર 
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ઓગણીસમી સદીના ઉત્તરાર્ધમાં સ્વામી દયાનંદ દ્વારા સત્ય વેદાર્થ ઉદ્ઘાટિત 
થયો હોવા છતાંય અમુક અપવાદોને બાદ કરતાં વેદાર્થના સંબંધમાં આજે પણ 
મધ્યકાળના પૌરાણિક આચાર્યો અને આધુનિક પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોનો દષ્ટિકોણ 
જ માન્ય છે. આધુનિક શિક્ષણ પદ્ધતિથી ચાલતાં સ્કૂલ, કૉલેજ કે યુનિવર્સિટી 
હોય કે પ્રાચીન પદ્ધતિથી ચાલતાં શિક્ષણ સંસ્થાન હોય, સર્વત્ર સાયણ-મહીધર 
તથા મેક્સમૂલર-મેક્ડોનેલ અને ગ્રિફેથ વગેરેનાં વેદભાષ્યો જ ભણવા-ભણાવવામાં 
આવે છે. 

થોડાં વર્ષો અગાઉ ઉત્તરપ્રદેશના ભૂતપૂર્વ મુખ્યમંત્રી અને પ્રસિદ્ધ વિઠ્દાન, 
દાર્શનિક અને શિક્ષાશાસ્ત્રી ડૉ. સંપૂર્ણાનંદજીએ “ગણેશ' નામનો એક લઘુ ગ્રંથ 
લખ્યો હતો. આ ગ્રંથમાં તેમણે યજુર્વેદનો એક જાણીતો મંત્ર 'મળાનાત્ત્તા...મર્ભઘમ્‌' 
ટાંક્યો હતો. આ મંત્રનો ઉવટ અને મહીધરે કરેલો અર્થ રજૂ કરી તેમણે લખ્યું 
કે : “આ અર્થને જોઈને આશ્ચર્ય થાય છે, પરંતુ તેનો બીજો કોઈ અર્થ સંભવ પણ 
નથી.” આ અને આની આગળના મંત્રો દ્રારા આચરવામાં આવતા કૃત્યને અત્યંત 
વિચિત્ર, બેહૂદું તથા અશ્લીલ માનતા હોવા છતાંય અને એનાથી પ્રાપ્ત થતાં 
તથાકથિત પુણ્યમાં સંદેહ ધરાવતા હોવા છતાંય તેમણે લખ્યું છે : “ભાષ્યકારોએ 
જે અર્થ કર્યો છે, એ કપોલકલ્પિત નથી.” ડો. સંપૂણનંદજીના આ કથન પરથી 
સ્પષ્ટ થાય છે કે તેઓ મહીધર અને ઉવટનાં ભાષ્યોને ઠીક માનીને વેદોમાં 
અશ્લીલતા હોવાનું માનતા હતા. મે તેમને આ અંગે ૯ ફેબ્રુઆરી, ૧૯૫૧ના 
રોજ એક પત્ર લખ્યો, જેમાં મહીધર વગેરેનાં ભાષ્યોના દોષ બતાવી ઉક્ત મંત્રનો 
યુક્તિયુક્ત અને પ્રમાણ-સહિત અર્થ પણ લખી મોકલ્યો. મારા આ પત્રના 
ઉત્તરમાં તેમણે ૧૫ ફેબ્રુઆરીના રોજ લખેલા પોતાના પત્રમાં લખ્યું કે : “જ્યાં 
સુધી આ મંત્રનો સંબંધ છે, એ અંગે જણાવવાનું કે સંભવ છે કે તેનો અર્થ એ જ 
હોય, જે તમે મને લખી મોકલ્યો છે; પરંતુ હું અનેક પ્રમાણોના આધારે એવું માનું 
છું કે વેદિક કાળમાં પણ મઘ-માંસ વગેરેનો વ્યવહાર થતો હતો અને પશુબલિ 
પણ થતી હતી. હું મારી હાલની માન્યતાઓને આધારે એવું માનવાને તેયાર નથી 


૪૮ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


કે એ કાળના આપણા પૂર્વજોમાં કોઈ દોષ ન હતા. દરેક એવા મંત્રની કે જેનો 
સહજ અભિધેય અર્થ આપણને સારો લાગતો ન હોય તેની આજકાલની રુચિ 
અનુકૂળ વ્યાખ્યા કરવી એ મારી દૃષ્ટિએ અતીતની સાથે અન્યાય કરવા જેવું છે.” 
તેમના નામે સ્થાપિત થયેલા સંપૂર્ણાનંદ સંસ્કૃત વિશ્વવિધાલયમાં વેદોના નામે 
આવું જ બધું ભણાવવામાં આવે છે. આવી જ રીતે ભારતીય વિદ્યા ભવન દ્વારા 
સંચાલિત શિક્ષણ સંસ્થાઓમાં પણ વેદોનું એ જ સ્વરૂપ પ્રસ્‍તુત કરવામાં આવે છે, 
જેનો ઉલ્લેખ અગાઉ શ્રી ક. મા. મુનશી સાથે થયેલા પત્રવ્યવહારમાં કરી ગયા 
છીએ. 

કાંચી કામકોટિ પીઠાધીશ જગદ્ગુરુ શંકરાચાર્ય શ્રી જયેન્દ્ર સરસ્વતી એકવાર 
સરદાર પટેલના જન્મસ્થળ કરમસદમાં રોકાયા હતા. અમે ત્યાં જઈ તેમને મળ્યા 
અને જણાવ્યું કે : “આપણે જ્યારે ગૌવધ-પ્રતિબંધ ફરમાવવાની માંગ કરીએ 
છીએ ત્યારે આપણને બહુધા કહેવામાં આવે છે કે, જ્યારે તમારાં હિંદુ શાસ્ત્રોમાં 
જ અનેક સ્થાને ગૌવધનું વિધાન છે, તો પછી તમે ક્યા મોઢે આવી માગણી કરો 
છો ? જગદ્ગુરુ હોવાને નાતે આપ હિંદુ ધર્મમાં વિશિષ્ટ સ્થાન ધરાવો છો. આથી 
જો આપના તરફથી “હિંદુ શાસ્ત્રોમાં ક્યાંય ગૌવધનું વિધાન નથી; અને છતાંય 
જો ક્યાંય ઊલટા અભિપ્રાયનું એટલે કે ગૌવધનું પ્રતિપાદન કરતું કોઈ વિધાન 
જોવા મળે તો સમજવું કે એ સ્વાર્થી લોકો દ્વારા ઘુસાડવામાં આવ્યું છે અથવા 
શાસ્રવચનનું ખોટું અર્થઘટન કરવામાં આવ્યું છે. તેને કોઈએ પ્રમાણ તરીકે માન્ય 
ન કરવું.' - આવા આશયનું એક વક્તવ્ય પ્રસારિત કરવામાં આવે તો એ બહુ 
જ કામનું થઈ પડશે.” 


અમારા આ સૂચનના ઉત્તરમાં શ્રી શંકરાચાર્યજીએ કહ્યું કે : “અમે અમારા 
વક્તવ્યમાં માત્ર એટલું જ લખી શકીએ કે, હિંદુ શાસ્ત્રોમાં ગાયનું માંસ ખાવાનું 
વિધાન નથી.” અમે જ્યારે આ બાબતનું ર માંગ્યું તો તેમણે કહ્યું કે : 
“વેદ વગેરે શાસ્ત્રોમાં યજ્ઞ માટે ગાયની હત્યા કરવાનું સ્પષ્ટ વિધાન છે; અને જે 
કોઈ સ્થાને ગૌવધનો નિષેધ કરવામાં આવ્યો છે, એ માંસ ન ખાવાના હેતુથી 
કરવામાં આવ્યો છે. યજ્ઞમાં આહુતિ આપવા માટે ગૌહત્યાનો નિષેધ ક્યાંય 
કરવામાં આવ્યો નથી. ઊલટાનું એનું તો સવત્ર પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે. 
શાસ્ત્રોમાં આવું ગાયના કલ્યાણને ધ્યાનમાં રાખીને કરવામાં આવ્યું છે; કારણ કે 
યજ્ઞમાં આહુતિ આપવા માટે મારવામાં આવતી ગાયને સ્વર્ગની પ્રાપ્તિ થાય છે.” 
આ વાર્તાલાપ સમયે શંકરાચાર્યજીની સાથે તેમના ૧૦-૧૫ સહયોગી વિદ્ધાનો 


પણ ત્યાં હાજર હતા. આથી મેં વેદોમાં ગાય માટે “અઘન્યા' અને યજ્ઞ માટે 
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'અધ્વર' જેવા શબ્દોનો પ્રયોગ થયો હોવાનાં અને વેદોમાં ગૌહત્યાનો સર્વથા 
નિષેધ કરતાં અનેક પ્રમાણો પ્રસ્‍તુત કર્યા, પરંતુ છતાંય તેઓ પોતાની વાત પર 
જ અડગ રહ્યા. ગૌવધ-પ્રતિબંધ માટેના આંદોલનના સંબંધમાં તેમણે વધુમાં એમ 
પણ જણાવ્યું કે, આ માંગ તો અમે કળિયુગ માટે કરી રહ્યા છીએ. આમ, સ્પષ્ટ 
છે કે આ લોકો આજે પણ ત્યાંના ત્યાં જ ઊભા છે, જયાં સેંકડો વર્ષો અગાઉ તેમને 
સાયણાચાર્યે ઊભા કરી દીધા હતા. 


કે 5 


મહામંડલેશ્વર શ્રી સ્વામી ગંગેશ્વરાનંદજીએ ચારેય વેદોનું ખૂબ જ શુદ્ધ અને 
સુંદર કહી શકાય એવું સંસ્કરણ તેયાર કરી તેને “વેદ ભગવાન'ના નામે દેશ- 
વિદેશમાં અનેક સ્થાને પ્રતિષિત કર્યું છે. આ માટે સર્વ વેદપ્રેમીઓએ તેમનો 
અત્યંત આભાર માનવો રહ્યો. પરંતુ “વેદોપદેશ-ચંદ્રિકા' નામના તેમણે કરેલા 
વેદભાષ્યમાં મંત્રોના અનર્થ પ્રસ્‍તુત કરી તેમણે પોતાનાં કર્યા-કારવ્યાં પર જાતે જ 
પાણી ફેરવી નાખ્યું છે. વેદોના અનર્થ કરવામાં તો તેમણે સાયણ, ઉવટ અને 


કિ 


મહીધર વગેરેને પણ પાછળ મૂકી દીધા છે. ઉદાહરણ તરીકે અહીં ત્રદગ્વેદનો પ્રથમ 
મંત્ર પ્રસ્‍તુત છે : ગામ્તિમીઢે પુસેદ્િતિં યસસ્ય ૨ેવમૃત્વિગમ્‌ | છોતાર સ્તધાતપમમ્‌ ॥ 
(૧.૧.૧) આ મંત્રનો શ્રી ગંગેશ્વરાનંદજીએ આ મુજબ અર્થ કર્યો છે : “અહીં 
“અગ્નિ'નો અર્થ હનુમાન થાય છે. સૃષ્ટિક્રમબોધક 'ઝાજાશાર્‌ વાયુઃ, વાયોર સ્તિઃ...' 
આ શ્રુતિ અનુસાર આકાશમાંથી વાયુ અને વાયુમાંથી અગ્નિની ઉત્પત્તિ થતી 
હોઈ અગ્નિનું વાયુપુત્ર હોવું સ્પષ્ટ થાય છે. હનુમાન “પવનપુત્ર'ના નામથી 
પ્રસિદ્ધ છે. આમ, વેદ કહે છે કે, હું પવનપુત્ર અર્થાત્‌ હનુમાનની સ્તુતિ કરું છું.” 

જો વેદમાં હનુમાનના નામનો ઉલ્લેખ થયેલો હોય તો એમ જ સમજવું રહ્યું 
કે, હનુમાનજી પહેલાં થયા અને વેદો બાદમાં બન્યા ! પરંતુ જ્યારે હનુમાનજી 
સાથે પ્રથમ મુલાકાત થઈ ત્યારે તેમનું વિદ્રત્તાપૂ્ણ ભાષણ સાંભળીને શ્રીરામચંદ્રજીએ 
લક્ષ્મણને કહ્યું હતું : નાન્મ્વેટ્વિનીતસ્ય તાયતુરવેર્થાસ્ળિ: । નાસામવેલ્વિયષ: 
શવ્યમેવં વિભાષિતુપ્‌ ॥ (વાલ્મીકે રામાયણ, કિ. કાંડ : ૩.૨૮) આથી સ્પષ્ટ 
થાય છે કે હનુમાનજી ચારેય વેદોના વિદ્દાન હતા. પરંતુ શ્રી ગંગેશ્વરાનંદજીના 
ભાષ્ય અનુસાર જો વેદના પ્રથમ મંત્રનો પ્રથમ શબ્દ “અગ્નિ' જ હનુમાનવાચક 
હોય અને મંગલાચરણના રૂપમાં તેમની સ્તુતિ કરવામાં આવી હોય, તો તેના પરથી 


ભ્‌ 


તો એ જ ફલિત થાય છે કે વેદોની રચના હનુમાનજી પછી જ શરૃ થઈ હોવી 


જોઈએ. તો પછી પ્રશ્ન એ થશે કે હનુમાનજીએ ચારેય વેદો ક્યાંથી ભણી લીધા ? 
હવનના મંત્રોમાં એક મંત્ર આવે છે : ઝગ્તિર્વત્રો ઝ્યૉત્તિર્વરત્: સ્વાછા । શ્રી 
ગંગેશ્વરાનંદજી અનુસાર આ મંત્રમાં “અગ્નિ'નો અર્થ કૃષ્ણ અને “જ્યોતિ'નો અર્થ 


૫૦ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


રાધા છે. તેમનું કહેવું છે કે કૃષ્ણ રાધા છે અને રાધા કૃષ્ણ છે. જોકે આ મંત્રમાં 
ન કૃષ્ણનું નામ છે, અને ન તો રાધાનું નામ છે. પરંતુ પોતાના ભક્તોની પ્રસશ્નતા 
માટે વેદમંત્રોના મનગમતા અર્થ (વાસ્તવમાં અનર્થ) કરવામાં તેમને જરાય 
સંકોચ થતો નથી. 

યજ્ઞની સમાપ્તિ પર વ્રત-વિસર્જન માટે એક મંત્ર બોલવામાં આવે છે : ઝમ્તે 
વ્રતપતે વ્રતમત્તાર્ષિં તરજ તત્મેડ્સથીર્મં ય ળ્વાસ્મિ સોડસ્તિ । (યજુર્વેદ : 
૨.૨૮) પૌરાણિક લીલાઓથી જેમનું મસ્તિષ્ક ભરેલું છે તેવા સ્વામી ગંગેશ્વરાનંદજી 
આ મંત્રનો અર્થ કરતાં લખે છે : “હે વ્રજનારીઓ, હવે તમે જાવ ! તમે મારી 
સાથે આ રાત્રિઓમાં રમણ કરશો. શરદ ત્રદ્તુની પૂનમમાં એ (ભગવાન)ની 
સાથે જ્યારે વ્રજનારીઓએ લીલા કરી અને આનંદ મેળવ્યો, ત્યારે રાસલીલા 
પૂરી થયા બાદ, એ અલૌકિક મહાન રસને વારંવાર સ્મરણ કરી વનમાંથી ઘરે 
આવીને બોલી - અમે ગોપીઓએ વ્રતનું અનુષ્ઠાન કરી લીધું છે. રાસલીલાના 
કારણે આ વ્રત સફળ થઈ ગયું.” વસ્તુતઃ ઉક્ત મંત્રમાં ન તો રાસલીલા-વાચક 
કોઈ શબ્દ છે, અને ન તો એમાં ક્યાંય રમણ કરવાની પણ કોઈ વાત છે. પરંતુ 
કેટલો ઘૃણિત, કલ્પિત અને ઘોર અનર્થ કરવામાં આવ્યો છે ! લગભગ તમામ 
મંત્રોના આવા જ અશ્લીલ અને કપોલકલ્પિત અર્થ કરવામાં આવ્યા છે. કોઈ 
વિકૃત મસ્તિષ્કના બડબડાટને “ભાષ્ય' ન કહી શકાય. 


વસ્તુતઃ સ્વાધીનતા એક ભાવાત્મક શબ્દ છે. અન્ય ભાવોની જેમ એ પણ 
ઇન્દ્રિયગોચર કે પ્રત્યક્ષગમ્ય નથી. સ્વાધીનતાનું જ્ઞાન ઘણુંખરું અનુભવસિદ્ધ 
વિષયો સાથે જોડાયેલું રહે છે તથા પ્રત્યેક જાતિ પોતાની કેટલીક પ્રિય વસ્તુઓને 
લઈને સ્વાધીનતાના રૂપમાં ગઠિત કરે છે. આપણું દુભગ્યિ છે કે આપણે સ્વાધીન 
થઈને પણ પરાધીનતા ભણી આગળ વધી રહ્યા છીએ - ત્યાં સુધી કે સ્વયં પોતાને 
પણ બીજાની આંખોથી જોઈ રહ્યા છીએ. રાજનેતિક દષ્ટિએ સ્વતંત્ર છીએ, પરંતુ 
પાશ્ચાત્યોના માનસપુત્રોની આંખો પર મેકોલેએ બાંધેલી પટ્ટી આજે પણ અકબંધ 
છે. સ્વતંત્ર ચિંતનનો સર્વથા અભાવ છે. આપણા અતીતના મૂલ્યાંકનનું કામ 
પહેલાં ખ્રિસ્તી મિશનરીઓના હાથમાં હતું, હવે એ કામ માર્ક્સવાદી ઇતિહાસકારોએ 
સંભાળી લીધું છે. દુભગ્યિવશ, પ્રકારાંતરથી - પ્રાચીન ભારતના ઇતિહાસને 
નિમિત્ત બનાવીને - વેદ તથા વૈદિકકાલીન આર્યોનું જે ચિત્ર દેશની વર્તમાન 
અને ભાવિ પેઢીઓ સમક્ષ પ્રસ્‍તુત કરવામાં આવી રહ્યું છે, તેને વાંચ્યા કે સાંભળ્યા 
બાદ કોઈના પણ હૃદયમાં પોતાના અતીત પ્રત્યેની ગૌરવ-ભાવના સમાપ્ત થયા 
વિના ન રહી શકે. દિલ્હીમાં ૧૪-૧૫ ફેબ્રુઆરી, ૧૯૭૯ દરમિયાન “ઈન્ડિયન 


વર્તમાન સ્થિતિ ૫૧ 


હિસ્ટરી એન્ડ કલ્ચર સોસાયટી'નું વાર્ષિક અધિવેશન થયેલું. તેમાં બનારસ હિંદુ 
યુનિવર્સિટીના પ્રોફેસર ડૉ. લલ્લનજી ગોપાલે આપેલું નિમ્ન વક્તવ્ય અત્યંત 
મહત્ત્વપૂર્ણ છે : 
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ન્‌ 


અભિપ્રાય એ છે કે, ભારતીય ઇતિહાસને સામ્યવાદી રંગ આપી તેનું 
પુનર્લેખન કરવાનું કાર્ય યોજનાબદ્ધ ઢંગે ચાલી રહ્યું છે; જેના પરિણામે સંભવ છે 
કે આગળ જતાં માત્ર બુદ્ધિજીવી વર્ગ જ નહિ, પરંતુ સામાન્ય જનતા પણ વેદ- 
વિમુખ થઈ એ અણમોલ નિધિથી હાથ ધોઈ બેસશે. 


ફૂ :-* 


વેદકાળ-નિર્ણય 


ભારતીય પરંપરાગત દષ્ટિએ વેદો અનાદિ છે. અનાદિનો અર્થ છે - જેનો કોઈ 
પણ કાળ નિશ્ચિત રૂપે કહી ન શકાય તેવું. સંસારમાં જેટલા પણ ધર્મગ્રંથો છે, એ 
બધાનો રચનાકાળ નિશ્ચિત છે. જેમ કે, પારસીઓના જરસ્રષ્ટ્રનો કાળ ઈ.સ. પૂર્વે 
૭૦૦ વર્ષ છે. ઈસાઈઓના ન્યૂ-ટેસ્ટામૅન્ટ (નવો કરાર)નો સંબંધ ઈસુના 
જીવનથી શરૂ થાય છે અને ઈસુ થયાને આજે ૨૦૧૫ (આ પુસ્તકના પ્રથમ હિંદી 
સંસ્કરણ સમયે - ૧૯૮૬) વર્ષ થાય છે. મહંમદનો કાળ ઈસુ કરતાં લગભગ 
૬૦૦ વર્ષ બાદનો છે. નવીન શોધખોળો અનુસાર મહાત્મા બુદ્ધ અને મહાવીર 
સ્વામીનો જન્મ આજથી લગભગ ૩૮૦૦ વર્ષ અગાઉ થયો હતો. (દ્રષ્ટવ્ય : પં. 
ઉદયવીર શાસ્ત્રી કૃત “વેદાંત દર્શન કા ઈતિહાસ') તેમના જ કાળમાં બૌદ્ધ-જૈન 
મતોનો ઉદય થયો. પરંતુ સંસારભરના ધર્મગ્રંથો પૈકી એકમાત્ર વેદો જ એવા ગ્રંથો 
છે, જેના પ્રાદુભાવ થયાનો કાળ ન તો ભારતીય વિદ્ધાનો નિશ્ચિત કરી શક્યા, 
અને ન તો પશ્ચિમના વિદ્દાનો. સ્વયં વેદોના આધારે તેમ જ નિરંતર ચાલુ રહેતી 
કાલ-ગણનાના આધારે ભારતીય પરંપરામાં વેદોને નિત્ય અથવા અનાદિ 
માનવામાં આવે છે. વેદોના કાળનું નિર્ધારણ કરનારા વિદ્દાનોના નિષ્કર્ષોમાં 
જોવા મળતી ભિક્ઞનતા - કે જે અમુક હજાર વર્ષોથી લઈ અમુક કરોડો વર્ષો સુધીની 
છે - તેના કારણે જો વેદોને અજ્ઞાત અથવા અનાદિ કાળથી પ્રવર્તમાન કહી દેવામાં 
આવે તો એમાં કશું અનુચિત નથી. ભારતીય મંતવ્ય અને કાળ-ગણના અનુસાર 
સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન થઈ તેને આજે (૧૯૮૬માં) ૧,૯૭,૨૯,૪૯,૦૮૮ વર્ષ થઈ ગયાં 
છે.* આર્ય લોકોમાં વેદોનો ઉત્પત્તિકાળ પણ આને જ માનવામાં આવે છે. 
વેદો ત્રિકાલાબાધિત હોવાથી તેની અંતઃ સાક્ષીથી ઇતિહાસ સંબંધી કોઈ પણ 
વાતનો નિર્ણય થઈ શકતો નથી. આથી વેદોના સંદર્ભો જોઈને તેમાં આવતા કોઈ 
એક-બે શબ્દોના આધારે કરવામાં આવતા ઈતિહાસ સંબંધી કોઈ પણ નિર્ણયને 
તકસંગત માની શકાય નહિ. તેમ છતાં પાશ્ચાત્યો અને તેમને અનુસરતા ભારતીય 


૧. સ્વામી દયાનંદના ગ્રંથો અનુસાર : ૧૯૮૬માં ૧,૯૬,૦૮,૫૩,૦૮૬ વર્ષ અને ૨૦૧૬માં 
૧,૯૬,૦૮,૫૩,૧૧૬ વર્ષ. - સં. 
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વિદ્દાનો વેદોનો કાળ નિશ્ચિત કરવા માટે મોટે ભાગે આવા જ વેદ-સંદર્ભોને 
પ્રમાણ માનીને ચાલે છે. વેદોમાં કેટલાક એવા શબ્દો જોવા મળે છે, જે ભારતીય 
ઇતિહાસમાં અમુક વ્યક્તિઓનાં નામ પણ રહ્યાં છે. આથી વેદોમાં આવતા આવા 
કેટલાક શબ્દોને એતિહાસિક વ્યક્તિઓનાં નામ માની લઈ તેના આધારે વેદોનાં 
એ સ્થળોનો કાળ નિશ્ચિત કરવાના પ્રયાસો કરવામાં આવે છે. જેમ કે, વેદમાં 
'સીતા' શબ્દને જોતાં જ એમ સમજવામાં આવે છે કે વેદોની રચના રામાયણ બાદ 
થઈ છે. આવી જ રીતે વેદોમાં “અર્જુન' અને “અરિષ્ટનેમિ' વગેરે શબ્દો જોઈને 
એમ સમજવામાં આવે છે કે વેદોની રચના મહાભારત અને જેન મતના પ્રાદુર્ભાવ 
પછી થઈ છે. આવાં જ મિથ્યા અનુમાનો એતિહાસિક પ્રતીત થતાં આખ્યાનો તથા 
એમાં જોવા મળતાં નામોને જોઈને કરવામાં આવે છે. પરંતુ વાસ્તવમાં વેદોમાં 
આવતા આ પ્રકારના શબ્દો કોઈ એતિહાસિક વ્યક્તિઓનાં નામ છે જ નહિ. 
વેદોના તમામ શબ્દો યૌગિક હોવાથી એ ધાતુ-પ્રત્યયના આધારે પોતાના અર્થો 
ક્હે છે. પેલી એતિહાસિક વ્યક્તિઓનાં નામ અને વેદોમાં આવતા આવા 
શબ્દોમાં શ્રવણ માત્રની જ સમાનતા છે. આથી તેના આધારે વેદોમાં ઈતિહાસની 
કલ્પના કરવી એ તો કુરાનમાં આવતા “અકબર” (અથતિ મહાન) શબ્દને 
કુરાનની રચના થયાનાં એક હજાર વર્ષ પશ્ચાત્‌ ઉત્પન્ન થયેલ મોગલ સપમ્રાટ 
અકબર સમજી લેવા સમાન છે. આ વિશે આગળ “વેદોમાં ઇઈતિહાસ' નામના 
પ્રકરણમાં વિસ્તારથી પ્રકાશ પાડવામાં આવ્યો છે. 


વેદોની ભાષાને પણ વેદકાળ-નિર્ણયનો આધાર બનાવવામાં આવે છે. આપણું 
વૈદિકોનું માનવું છે કે સંપૂર્ણ અર્થાત્‌ ચારેય વેદો સૃષ્ટિના આરંભમાં એકીસાથે 
પ્રકાશિત થયા છે. પરંતુ પાશ્ચાત્ય વિદ્ઠાનોનું કહેવું છે કે : “વેદોનાં અમુક સ્થાને 
અત્યંત જટિલ, અસ્પષ્ટ અને દુર્બોધ ભાષા જોવા મળે છે; જયારે અમુક સ્થાને 
સરળ, સ્પષ્ટ અને સુબોધ ભાષા જોવા મળે છે, જે આધુનિક લૌકિક સંસ્કૃતને 


હ 


મળતી આવે છે. વેદોના જે ભાગમાં પ્રથમ પ્રકારની ભાષા જોવા મળે છે એ 
વેદોનો પુરાતન ભાગ છે; અને જે ભાગમાં બીજા પ્રકારની ભાષા જોવા મળે છે 
એ અંશો પાછળથી રચવામાં આવ્યા છે. આથી સ્પષ્ટ થાય છે કે સંપૂર્ણ વેદો એક 
જ સમયે અને એક જ રચયિતા દ્વારા નિર્માણ પામ્યા નથી, પ્રકાશિત થયા નથી. 
એ ભિન્ન ભિન્ન સમયે ભિન્ન ભિક્ન વ્યક્તિઓએ કરેલી રચનાઓનું સંકલન છે.' 
પરંતુ સાહિત્ય પ્રેમીઓ જાણે છે કે પ્રતિપાધ વિષયના ભેદને કારણે એક જ 
લેખકના ગ્રંથોમાં ભાષા-શૈેલીનો ભેદ જોવા મળે એ સંભવ છે; એમાં કશું વિચિત્ર 
નથી. જેમ કે, પાણિનિની અષ્ટાધ્યાયીનાં સૂત્રોની ભાષા તેમના '“જામવંતી વિજય 
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મહાકાવ્ય'ની ભાષા કરતાં ભિન્ન છે. જેમિનિનાં મીમાંસા સૂત્રોની ભાષા તેમના 
બ્રાહ્મણ-ગ્રંથની ભાષા કરતાં ઘણી જુદી પડે છે. શૌનકના ત્રદફ-પ્રાતિશાખ્ય કરતાં 
શૌનક-પ્રોક્ત એતરેય આરણ્યકના પંચમ આરણ્યકની ભાષા ભિક્ઞ પ્રકારની છે. 
કાત્યાયન-શ્રૌતસૂત્રો કરતાં કાત્યાયન-સ્મૃતિની ભાષા બિલકુલ ભિક્ન છે. શ્રી 
અરવિંદના “લાઇફ ડિવાઈન” (111 11110) ગ્રંથની ભાષા-શૈલી અત્યંત ક્લિષ્ટ 
છે, પરંતુ તેની સરખામણીમાં તેમના “ધ યોગા એન્ડ ઇટ્સ ઓબ્જેક્ટ' (110 
૧૪૦૪૮ દ્વાતં 15 00]૦૦) નામના ગ્રંથની ભાષા-શૈલી અત્યંત સરળ છે. 
બાણભટ્ટની ભાષા-શૈલીને કઠિન - દુર્ગમ માનવામાં આવે છે, પરંતુ તેમના જ 
દ્વારા રચિત “કાદંબરી' અને “હર્ષરચિત' બંનેમાં એવાં સ્થાન પણ જોવા મળે છે, 
જે ખૂબ જ સરળ - સુબોધ છે. આધુનિક કાળમાં પ્રેમચંદનાં ઉપન્યાસોમાં દેશ- 
કાળ-પાત્રના ભેદથી એક જ હિંદીનાં વિવિધ રૂપો નજરે પડે છે. આથી ભાષાની 
ક્લિષ્તા કે શેલીની સુગમતા-દુર્ગમતાના આધારે વેદોનો કાળ નિશ્ચિત કરી 
શકાય નહિ. 


પાશ્ચાત્ય વિદ્ધાનો પ્રત્યેક વિષયનું ચિંતન ઉત્ક્રાંતિવાદના આધારે કરે છે. 
વેદોની ઉદાત્ત ભાવનાઓથી જ્યાં ઉત્ક્રાંતિવાદ તથા યહૂદી-ઈસાઈ મતની 
માન્યતાઓનું ખંડન થાય છે, ત્યાં ભારતીયોનાં દિલમાં આત્મગૌરવની ભાવના 
પણ જાગે છે. આથી પાશ્ચાત્ય વિદ્ધાનોએ અનુસંધાનના નામે પોતાની કપોલકલ્પિત 
માન્યતાઓ સ્થાપિત કરી વેદોના ગૌરવને નષ્ટ કરવાનો પ્રયત્ન કર્યો. તેમનું કહેવું 
છે કે : “વેદોના કેટલાક ભાગમાં પ્રારંભિક અવસ્થાના અશિક્ષિત જંગલી લોકો 
જેવા અત્યંત નિમ્ન સ્તરના વિચારો જોવા મળે છે, પરંતુ બાદમાં શિક્ષિત અને 
વિકાસની ઉન્નત અવસ્થાના ઉચ્ચ સ્તરીય વિચારો જોવા મળે છે. આથી સિદ્ધ થાય 
છે કે વેદોની રચના ભિન્ન ભિન્ન સમયે અને ભિન્ન ભિન્ન વ્યક્તિઓ દ્વારા કરવામાં 
આવી છે. માટે, વેદો અત્યંત પ્રાચીન કાળથી ચાલ્યા આવે છે, એમ માનવાનો 
કોઈ પ્રશ્ન જ ઊભો થતો નથી.” વસ્તુતઃ વેદોનાં જે સ્થાનને નિમ્ન સ્તરના 
વિચારો ધરાવતાં માનવામાં આવે છે, તે વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ન જાણતા હોવાને કારણે 
છે. નહિ તો વેદોમાં તો સર્વત્ર જ અત્યંત ઉચ્ચ કોટિના વિચારો વિદ્યમાન છે. 
છતાંય જો કોઈ જ્ઞાનલવદુર્વિંદગ્ધ વ્યક્તિને વેદોમાં ક્યાંય કોઈ નિમ્ન સ્તરનો 
વિચાર દેખાતો હોય તો એ તે વ્યક્તિની દૃષ્ટિનો દોષ છે, વેદોનો નહિ. 

વેદોમાં કેટલાંક સ્થાને નક્ષત્રોની વિશેષ સ્થિતિઓનો ઉલ્લેખ જોવા મળે છે, 
જેના આધારે પણ વેદકાળનો નિર્ણય કરવાના પ્રયત્નો કરવામાં આવે છે. આ માટે 
નક્ષત્રોની વિશેષ સ્થિતિઓને 4િર્ણાયક માનવામાં આવે છે. જેમ કે, લોકમાન્ય 
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તિલકે આવો આધાર લઈને ત્રશ્ગ્વેદનો રચનાકાળ ઈ.સ. પૂર્વ ૬૦૦૦ વર્ષ 
નિર્ધારિત કર્યો છે. તેમની અન્ય યુક્તિઓ ઉપરાંત એક યુક્તિનો આધાર ગીતાનો 
'તાસાનાં માર્મજ્ઞીર્ષોડ્રમૃતૂનાં બુ્ુપાવર: 1' (૧૦.૩૫) આ શ્લોક પણ રહ્યો છે. 
અથાત્‌ મહિનાઓમાં હું માર્ગશીર્ષ છું અને ત્રદ્તુઓમાં વસંત છું. તિલકનું કહેવું 
છે કે વસંતને “ત્રશ્તુરાજ' કહેવામાં આવે છે, એટલા માટે ' ત્રથ તનાં જુસુપાવ: ' કહ્યું 
એ તો સમજમાં આવે છે, પરંતુ 'માસાનાં માર્મજ્ઞીરષોડ્દપ' શા માટે કહ્યું ? એનું 
સાંમજસ્ય શી રીતે બેસાડવું ? ફક્ત ગીતામાં જ નહિ, બલ્કે અન્યત્ર મહાભારત 
(અનુ. ૧૦૬, ૧૦૯), વાલ્મીકે રામાયણ (૧૩.૧૬) અને ભાગવત (૧૧.૧૬- 
૨૭)માં પણ આવો જ ઉલ્લેખ જોવા મળે છે. તિલકે પોતાના “'ઓરાયન' 
(01101) નામના ગ્રંથમાં લખ્યું છે કે - ગીતામાં જ નહિ, ત્રદ્ગ્વેદમાં પણ એવાં 
સ્થાન જોવા મળે છે કે જેના પરથી એ કાળમાં મૃગશિરા નક્ષત્રના વિશેષ મહત્ત્વનું 
જ્ઞાન થાય છે. મૃગશિરા નક્ષત્રના મહત્ત્વનું ખાસ કારણ એ હતું કે વસંત-સંતાપ 
(૧/1 ડિવૃપાં1૦%) અને શિશિર-સંતાપ (1ર ડિવૂપાં1૦%) એ સમયે આ 
જ નક્ષત્રમાં થતા હતા. ત્રદગ્વેદના દસમા મંડલના ૮૬મા સૂક્તમાં પણ વસંત- 
સંતાપ મૃગશીર્ષ નક્ષત્રમાં થયાનો ઉલ્લેખ જોવા મળે છે. 


વસંત-સંતાપ અને શિશિર-સંતાપ વર્ષ દરમિયાન આવતા બે એવા સમય છે 
કે જ્યારે રાત્રી અને દિવસ બંને સરખાં - સમાન થાય છે. આવું ૨૧ માર્ચ અને 
૨૩ સપ્ટેબરના રોજ થાય છે. ૨૧ માર્ચથી દિવસો લાંબા અને રાત્રીઓ ટૂંકી થતી 
જાય છે, જેને “વસંત-સંતાપ' કહે છે; જ્યારે ૨૩ સપ્ટેબરથી દિવસો ટૂંકા અને 
રાત્રીઓ લાંબી થતી જાય છે, જેને 'શિશિર-સંતાપ' કહે છે. આ સંતાપોનો સંબંધ 
નક્ષત્રો સાથે છે. ઈસ્વી સનથી વસંત-સંતાપ અને શિશિર-સંતાપ ઉત્તરા ભાદ્રપદ 
નક્ષત્રમાં થઈ રહ્યા છે, જ્યારે વેદોના કાળમાં આ સંતાપ મૃગશિરા નક્ષત્રમાં થતા 
હતા. તિલક અનુસાર મૃગશિરા નક્ષત્રને મહત્ત્ત આપવાનું આ જ કારણ છે. 
ઉત્તરા ભાદ્રપદ નક્ષત્રથી ઊલટી બાજુ ચાલીએ તો મૃગશિરા નક્ષત્ર તેના કરતાં 
છ નક્ષત્ર પહેલાં પડે છે. વસંત-સંતાપને એક નક્ષત્રમાંથી બીજા નક્ષત્રમાં જવામાં 
૯૬૦ અથવા ૧૦૦૦ વર્ષનો સમય લાગે છે. આથી સ્પષ્ટ છે કે જ્યારે પૃથ્વી કે 
સૂર્ય મૃગશિરા નક્ષત્રમાં હતાં, તે સમય ઈસવી સન પૂર્વે ૬૦૦૦ વર્ષ (૯૬૦ % 
૬)નો થાય છે. એટલા માટે ત્રદગ્વેદનો સમય ઈ.સ. પૂર્વ ૬૦૦૦ વર્ષનો છે. 

પ્રથમ દષ્ટિએ જોતાં ઉપરોક્ત તક ઠીક જણાય છે, પરંતુ ઊંડાણપૂર્વક વિચાર 
કરવાથી તેની પોકળતા સ્પષ્ટ છતી થઈ જાય છે. નક્ષત્રોની કુલ સંખ્યા ૨૭ છે. 
આથી દર ૨૫૯૨૦ (૯૬૦ % ૨૭) વર્ષે વસંત-સંતાપ ક્રાંતિવૃત્ત પર ઘૂમીને પાછો 


૫૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


પોતાના મૂળ સ્થાને આવશે. આથી જો ઈ.સ. પૂર્વ ૬૦૦૦ વર્ષ અગાઉ વસંત- 
સંતાપ મૃગશીર્ષ નક્ષત્રમાં હતો, તો એ સમયથી લગભગ ૨૬૦૦૦ વર્ષ અગાઉ 
એટલે કે આજથી લગભગ ૩૨૦૦૦ વર્ષ અગાઉ પણ તે એ જ નક્ષત્રમાં હોવો 
જોઈએ. એ જ રીતે, એ સમયથી પણ દર ૨૬૦૦૦ વર્ષ અગાઉ વસંત-સંતાપ 
મૃગશીર્ષ નક્ષત્રમાં આવતો રહ્યો હશે. સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન થયાને લગભગ બે અબજ વર્ષો 
થવાં આવ્યાં હોઈ અત્યાર સુધીમાં તો એવી સ્થિતિ અનેક વાર આવી હોવી 
જોઈએ. જેમ કે, સોમવાર દર સાત દિવસના અંતરે નિયમિતરૃપે આવે છે. તો 
પછી સોમવાર કહેતાં જ તેને છેલ્લાં જ અઠવાડિયાનો સોમવાર શા માટે માની 
લેવામાં આવે છે ? વેદોમાં વર્ણિત નક્ષત્રની સ્થિતિ આજથી ૬૦૦૦ વર્ષ અગાઉની 
જ છે, અને એ પૂર્વેની નથી - એવું માની લેવા પાછળ કોઈ જ નિશ્ચયાત્મક હેતુ 
નથી. આજથી લગભગ ૨૦૦૦૦ (૨૬૦૦૦ - ૬૦૦૦) વર્ષ બાદ વસંત-સંતાપ 
ફરીથી મૃગશીર્ષ નક્ષત્રમાં આવશે. તો શું એ વસંત-સંતાપનાં ૫૦૦ વર્ષ બાદ 
આવનારા વિદ્દાન આ જ તકના આધારે એવું તારણ કાઢશે કે વેદો ફક્ત ૫૦૦ 
વર્ષ પહેલાં જ ઉત્પશ્ન થયા છે ? 


પરંતુ તિલકે “ઓરાયન' પછી લખેલા “આકટીક હોમ ઓંફ ધી વેદાઝ' 
નામના ગ્રંથમાં વેદકાળને ઈ.સ. પૂર્વ ૧૦૦૦૦ વર્ષ બતાવીને પોતાની જ વાતોનું 
ખંડન કર્યું. તેમણે વિજ્ઞાન તથા જ્યોતિષના આધારે એ સિદ્ધ કરવાનો પ્રયાસ કર્યો 
છે કે ભારતમાં આગમન કરતાં પહેલાં આર્યો ઉત્તર ક્ુવમાં રહેતા હતા, અને ત્યારે 
પણ તેઓ વૈદિક ધર્મના અનુયાયીઓ હતા. તિલકની ધારણા અનુસાર આ વાત 
ઓછામાં ઓછા (વધુમાં વધુ નહિ) ૧૦૦૦૦ વર્ષ પહેલાંની હોવી જોઈએ. 
મેક્સમૂલર અને મેક્ડોનેલના મત અનુસાર વેદોનો કાળ ઈ.સ. પૂર્વ ૧૨૦૦ 
વર્ષનો છે. તેમનું કહેવું છે કે વેદોનો ઉલ્લેખ બૌદ્ધ ગ્રંથોમાં જોવા મળે છે, આથી 
વેદો બૌદ્ધમત પહેલાંના હોવા જોઈએ. બૌદ્ધમતનો ઉદયકાળ મોટે ભાગે ઈ.સ. 
પૂર્વ ૦૦ માનવામાં આવે છે.% વેદો અને બૌદ્ધ ગ્રંથો વચ્ચે બ્રાહ્મણ ગ્રંથો, 
ઉપનિષદો વગેરેનો યુગ રહ્યો. આ ગ્રંથોની રચના થયાને અને વેદોના રચના- 
કાળની વચ્ચે તથા આ ગ્રંથો અને બૌદ્ધ ગ્રંથોની વચ્ચે ૩૦૦-૩૦૦ વર્ષનો 
સમયગાળો માનવામાં આવે તો વેદોનો કાળ બૌદ્ધ મતથી ૬૦૦ વર્ષ પહેલાંનો 
નિશ્ચિત થાય છે. મેક્સમૂલરે આ પ્રકારનો વિચાર “પ્રાચીન સંસ્કૃત સાહિત્યનો 


૧. ભારતીય સ્રોતો અનુસાર મહાત્મા બુદ્ધનો સમય ઈ.સ.પૂર્વ ૧૮૫૭ સુનિશ્ચિત થાય છે. દ્રષ્ટવ્ય 
: આચાર્ય ઉદયવીર શાસ્ત્રી કૃત “વેદાંતદર્શન કા ઇતિહાસ'. એ મુજબ જોતાં મેક્સમૂલરની સ્થાપના 
અનુસાર વેદકાળ ઈ.સ.પૂર્વ ૨૪૫૭ ઠરે છે. 


વેદકાળ-નિર્ણય ૫૭ 


ઈઇતિહાસ' (/ ઊ15101) 01 /110લા1 51511 11011 €) નામના ગ્રંથમાં 
પાન ૫૭૨ પર પ્રગટ કર્યો હતો. પરંતુ આગળ જતાં તેમને આ સમય થોડો 
જણાયો. આથી તેમણે પોતાના “ચિપ્સ ફ્રોમ અ જર્મન વકશોપ' (011[5 130111 
ત્ર ઇલા1ાદ્ા 87011૮51010) નામના ગ્રંથમાં આ સમય વધારીને ૧૫૦૦ વર્ષ 
કરી દીધો. પરંતુ આ રીતે કરવામાં આવતા કાળ-નિર્ધારણ પાછળ કોઈ જ નક્કર 
આધાર ન હતો. 


પ 


ડો. હોંગે વેદોત્પત્તિનો કાળ ઈ.સ. પૂર્વ ર૪૦૦ વર્ષ બતાવ્યો. તેમણે કરેલા 
નિર્ણયનો આધાર 'વેદાંગ-જ્યોતિષ્‌'નો નિમ્ન સંદર્ભ હતો : 
પ્રપદોતે શ્રતિષ્ાલે સૂ્યાત્તન્દ્રમસાવુર્જ્‌ । 
સાર્પા્થે રક્િળાજસ્તુ માઘશ્રાયળયો: સવા ॥ 
- ત્રશગ્વેદ જ્યોતિષ્‌ : ૬૭ 
શ્રી શંકર બાલકૃષ્ણ દીક્ષિતે “ભારતીય જ્યોતિષ શાસ્ત્ર'માં શતપથ બ્રાહ્મણના 
નિમ્ન સંદર્ભના આધારે વેદોને ઓછામાં ઓછા ઈ.સ. પૂર્વ ૩૦૦૦ વર્ષ પહેલાં 
વિધમાન માન્યા : 

“પજ દને ત્રીળી | ત્તત્વારત્તિ વાડઝન્યાતિ નક્ષત્રાળ્વથેતા ઇવ મૂસિણા 
સત્યતવાસ્તત્્રપાનમેબેતવપેત્તિ તસ્માત્યસવાસ્વાર્થીત | ઇતા દ વે પ્રાસ્યે રિજ્ઞો 
તત સ્યવન્તે સર્વાનિ ઇ વાડગઝન્યાસિ નક્ષત્રાળિ પ્રાસ્મે રિશફ્સ્યવન્તે 1'' (શતપથ 
બ્રાહ્મણ : ૨.૧.૨.૨-૩) 


જેકોબીની ધારણા છે કે ત્રદ્ગ્વેદનો કાળ ઈ.સ. પૂર્વ ૪૫૦૦ વર્ષથી વધારે 
નથી. તેમણે ત્ક્ુઓના આધારે એવું સિદ્ધ કરવાનો પ્રયાસ કર્યો કે ત્રદ્ગ્વેદમાં 
એવાં સ્થળો છે, જેની રચના ઈ.સ. પૂર્વ ૪૫૦૦ વર્ષે જ થઈ શક્તી હતી. 
ઉદાહરણ રૂપે તેમણે ત્રદગ્વેદના મંડૂક સૂક્તની નિમ્ન ત્ર્દ્ચાનો ઉલ્લેખ કર્યો છે : 
રેવરિતિ તુમપુદ્ાટશસ્ય ત્રટ તું નસે ત પ્ર મિનત્ત્વેતે । 
સંવત્તરે પ્રાવૃષ્યામતાયાં તતા ઘર્મ ઝજ્નુવતે વિસર્મપ્‌ ॥ 
ત્રરગ્વેદ : ૭.૧૦૩.૯ 
આ ત્રદચામાં ' સંવત્સર પ્રાવૃષ્યામતાયાન્‌' સંવત્સરની ગણનામાં વષત્ર્દ્તિ આવે 
ત્યારે “સુમુષુઃ દ્વારશસ્ય ત્રટ તુપ્‌' - સંવત્સરના જે બાર મહિના હોય છે, તેના ક્રમમાં 
વષત્રદ્તિના પ્રથમ સ્થાનની લોકો રક્ષા કરે છે. જેકોબી મુજબ આનો અર્થ એવો 
થાય છે કે ત્રશ્ગ્વેદના સમયે ત્રદ્તુઓની સ્થિતિ એવી હતી કે જેમાં વષત્રદિતિનું વર્ષ- 
ગણનામાં પ્રથમ સ્થાન હતું. કેટલાક વિદ્વાનોનું કહેવું છે કે વષત્રિદ્તુ વર્ષ-ગણનામાં 


ધટ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


પ્રથમ હોવાને કારણે જ સન કે સાલને “વર્ષ' કહેવામાં આવે છે. જેકોબીનું કથન 
છે કે ત્રદ્તુઓ અનુસાર આ પ્રથમ સ્થાન ઈ.સ. પૂર્વ ૪૫૦૦ વર્ષે જ હતું. 
જેકોબીના આ કથનનું ખંડન કરતાં મેક્ડોનેલે લખ્યું છે : “115 1101€121€1દ11011 
15 ૫506 દડ €પ1તલા1€૯ 10 310007 ઊ1દ્વાં ઊ૦ 00111118 01 010 | ૯1 ૫785 
10 11 110 [201106 01 110 1રછલ્વદ્વ, 10 ૦0111101100 ૫111 1100 1111) 
5૬૦6501 ત્વં પલ 110 01 (1૯ 50111101 50151100 (0 1011151 દ્વા 
૪0110111 101 110 ૫01: ૯110 તદ્વાટ 0 પટ રિંછુટતદષ.” સોલ્સ્ટિસ 
(અયનાન્ત) એ સમય છે, જ્યારે સૂર્ય ભૂમધ્ય રેખાથી સૌથી વધારે દૂરની 
સ્થિતિમાં હોય છે. આવું બે સમયે થાય છે : ગ્રીષ્મ અને શરદમાં અથાત્‌ લગભગ 
૨૧મી જૂન અને રરમી ડિસેમ્બરની આસપાસ. આ મંત્ર પરથી જ્ઞાત થાય છે 
કે ત્રશ્ગ્વેદ-કાળમાં આ કાળ વર્ષાત્રિદ્તુમાં આવતો હતો. જેકોબીનું માનવું છે કે આ 
પરિવર્તનમાં જ્યોતિષશાસ્ર અનુસાર લગભગ પાંચ-છ હજાર વર્ષ લાગ્યાં હોવાં 
જોઈએ. 

મેક્ડોનેલે જેકોબીના કથન પર લખ્યું છે કે, એ વાતમાં શંકા છે કે ભારતના 
ત્રદષિમુનિઓ જ્યોતિષશાસ્રના એવા જ્ઞાતા હતા કે તેઓ નક્ષત્રોની સ્થિતિની 
બાબતમાં એટલા ઊંડાણ સુધી પહોચી શક્યા હોય, જેટલા ઊંડાણમાં જઈને જ 
જેકોબીના અભિપ્રાયને સમર્થન આપી શકાય છે. પરંતુ મેક્ડોનેલની આ વાત 
બિલકુલ સારહીન છે; કારણ કે પાંચમી સદીમાં થઈ ગયેલા આર્યભટ્ટ અને 
સાતમી સદીમાં થઈ ગયેલા ભાસ્કરાચાર્ય વગેરેએ રચેલા ગ્રંથો પરથી એ સિદ્ધ 
થાય છે કે જ્યોતિષશાસ્ર વિશે અહીંના વિદ્દાનો અગાધ જ્ઞાન ધરાવતા હતા. 
બૃહદારણ્યક ઉપનિષદ (૭.૧)માં નારદે સનત્કુમારને પોતે અત્યાર સુધીમાં પ્રાપ્ત 
કરેલાં જ્ઞાન-વિજ્ઞાનનો પરિચય આપતાં કહ્યું હતું કે - મે ચારેય વેદોની સાથે સાથે 
નક્ષત્રવિધાનો પણ અભ્યાસ કર્યો છે. એ યુગમાં તો સામાન્ય જનતા પણ 
જ્યોતિષશાસ્રનો અભ્યાસ કરતી હતી. આથી મેક્ડોનેલનું ઉક્ત કથન બિલકુલ 
નિરાધાર છે. 


ક જ 


ભારતના પ્રસિદ્ધ જ્યોતિષી શ્રી દીનાનાથ શાસ્ત્રી ચુલેટે “વેદકાલનિર્ણય' 
નામનો ગ્રંથ લખ્યો છે, જેમાં જયોતિષનાં પ્રમાણોનું અનુશીલન કરી તેમણે લખ્યું 
છે કે વેદો આજથી ઓછામાં ઓછા ત્રણ લાખ વર્ષ પુરાણા છે. શ્રી ચુલૈટનું માનવું 
છે કે વસંત-સંતાપ બધાં નક્ષત્રો પર વામગતિથી ઘૂમતો ઘૂમતો દર ૨૫,૯૨૦ વર્ષે 
પાછો એ જ નક્ષત્ર પર આવી જાય છે. એ મુજબ ગણતરી કરવાથી જાણી શકાય 
છે કે કાત્યાયન શ્રૌતસૂત્રના ભાષ્યકાર કર્કાચાર્યના સમયે વસંત-સંતાપ સૂર્યના 


વેદકાળ-નિર્ણય પ૯ 


તુલા-સંક્રમણ સમયે આશ્ચિન મહિનામાં થયા કરતો હતો. આથી તેનો સમય 
આજથી લગભગ ૧૫,૦૦૦ વર્ષ પૂર્વનો સિદ્ધ થાય છે. આ મુજબ ચાલતાં 
ચાલતાં વેદાંગ-જ્યોત્તઠિષનો સમય આજથી લગભગ ૨૩,૯૫૦ વર્ષ, અને વેદોનો 
સમય ઓછામાં ઓછાં ત્રણ લાખ વર્ષ પહેલાંનો પુરવાર થાય છે. 
ડો. અવિનાશચંદ્ર દાસે તેમના “ત્રશ્ગ્વેદિક ઇન્ડિયા' (રરાંટપ૯તાંટ ઊૉંદ્) 
નામના પ્રસિદ્ધ અંગ્રેજી ગ્રંથમાં ત્રદગ્વેદનો સમય રપથી ૩૦ હજાર વર્ષ પહેલાંનો 
સિદ્ધ કર્યો છે. તેમના નિષ્કર્ષનો આધાર ત્ર્દગ્વેદનો નિમ્ન મંત્ર છે : 
વાતસ્યાશ્નો વાયો: સર્તવ્રાથો રેવેષિતો મુનિ: । 
૩3મો સપદ્રાવા ક્ષેતિ યક્ષ પૂર્વ ૩તાપર: ॥ 
- ત્રદ્ગ્વેદ : ૧૦.૧૩૬.૫ 


ભ્‌ 


અથાત્‌ - “દેવતાઓ પાસેથી પ્રેરણા મેળવી વાયુનો મિત્ર મુનિ વાયુને ઘોડો 
બનાવીને પૂર્વ અને પશ્ચિમ બંને સમુદ્રે પહોચી ગયો.” ક્યા બે સમુદ્રો ? - એ 
વાતને સ્પષ્ટ કરતાં ડૉ. દાસ કહે છે કે, જ્યારે વૈદિક આર્યો સપ્તસિંધુ દેશ અર્થાત્‌ 
પંજાબમાં આવીને વસ્યા હતા ત્યારે પંજાબની પૂર્વમાં તેમ જ પશ્ચિમમાં બંને બાજુ 
સમુદ્ર હતો. પશ્ચિમમાં તો આજે પણ સમુદ્ર છે. ભૂગભશાસ્્ર અનુસાર પૂર્વમાં આજે 
જ્યાં હિમાલય છે, ત્યાં પણ ૫૦ હજાર વર્ષ અગાઉ સમુદ્ર હતો. ડૉ. દાસનું કહેવું 
છે કે ત્રદગ્વેદમાં એ જ સમુદ્રને “અપર સમુદ્ર કહેવામાં આવ્યો છે. આમ જોતાં 
ત્રદગ્વેદનો સમય ઈ.સ. પૂર્વ ૫૦ હજાર વર્ષે જઈ પહોંચે છે. 

ભૂગર્ભવિધરાના એક બીજા વિદ્વાન શ્રી એન.બી. પાવગીએ તેમના “વેદિક 
ફાધર્સ ઓફ જીઓલોજી' (પતા 1ગ્વઊલા'$ 01 6૦૦1૦૪) નામના ગ્રંથમાં વેદો 
ઓછામાં ઓછા સાત કરોડ વર્ષ પૂર્વેના હોવાનો દાવો કર્યો છે. 


૨૦મી સદીના બીજા-ત્રીજા દસકમાં હડપ્પા અને મોહન-જો-દડો ખાતે જે 
ખોદકામો થયાં અને એમાંથી જે કંઈ સામગ્રી હાથ લાગી તેના આધારે પણ 
વેદોનો સમય નક્કી કરવાના પ્રયાસો કરવામાં આવ્યા છે. આ દિશામાં ભારતીય 
પુરાતત્ત્વ વિશેષજ્ઞ શ્રી ટી. આર. રામચંદ્રન અને ડૉ. સુધાંશુકુમાર રોયના પ્રયત્નો 
પ્રશંસનીય છે. તેમણે ત્યાંથી ખોદી કાઢવામાં આવેલા શિલાલેખોને ઉકેલવાની 
કોશિશ કરી છે. બ્રાહ્મી લિપિમાં પ્રાપ્ત થયેલા ત્યાંના કેટલાક શિલાલેખોમાં 
ત્રરગ્વેદ, યજુર્વેદ અને સામવેદનાં નામો લખાયેલાં જોવા મળ્યાં છે. આથી 
પુરવાર થાય છે કે, જેને હડપ્પા સંસ્કૃતિ કહેવામાં આવે છે તે હકીકતમાં વૈદિક 
અથવા આર્ય સંસ્કૃતિ જ હતી. આથી એ માન્યતા પણ ખંડિત થઈ જાય છે કે 


૬૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


આર્યો ભારતમાં હડપ્પા સંસ્ફૂતિ પછી આક્રમણખોરોના રૂપમાં આવ્યા હતા. 
અહીં નીચે મોહન-જો-દડો ખાતે ખોદકામ કરતાં પ્રાપ્ત થયેલી એક સીલ 
(મુદ્રા)નું ચિત્ર આપવામાં આવે છે : 


10101051૮1 01 1દ્વાટ 1૫0. €૭%11, 5૯1 1૫0. 
387, 1011 110 €%2€૮1 110115 દ્વા [0011011]06દત1"0. 
(7707? :170/70/7/07૮7૦9 ૮/7૮ /07 770745 
૮/10///5૮//07, ૮7//૮7# /) 5/7 40/77 
1/૮/757૮4// ૮૮/77/779૮, 7927) 


આ ચિત્રમાં ત્રદગ્વેદના એક બહુ જ પ્રસિદ્ધ મંત્રનો સ્પષ્ટ સંકેત જોવા મળે છે. 
આ મંત્ર આ મુજબ છે : 
છા સુપર્ળા સયુગા સજ્વાયા સમાન વૃક્ષ પર્ષિસ્વગાતે । 
તયોરન્ય: પિષ્તતં સ્વાદ્ધત્યનફ્નત્ન્યો ગિ ત્તાવશીત્તિ ॥ 
- ત્રશ્ગ્વેદ : ૧.૧૬૯૪.૨૦ 
આ મંત્રનો ભાવ આ મુજબ છે : “(પ્રકૃતિરૂપી) એક વૃક્ષ છે. એ વૃક્ષ પર 
લગભગ એક જેવાં બે પક્ષીઓ (જીવાત્મા અને પરમાત્મા) બેઠાં છે. એમાંનું 
એક પક્ષી (જીવાત્મા) એ વૃક્ષનાં ફળોનો ભોગ કરી રહ્યું છે, જ્યારે બીજું પક્ષી 
(પરમાત્મા) તેનો ભોગ નથી કરતું; તે ફક્ત નિરીક્ષણ જ કરી રહ્યું છે.” 


હકીકતમાં વેદકાળ-નિર્ણય માટે કરવામાં આવતી આવી ઉપરોક્ત પ્રકારની 
તમામ અવધારણાઓ કપોલકલ્પિત છે. કલ્પના કરનારાઓને આ વાત વિવશ 
થઈને સ્વયં સ્વીકાર કરવી પડે છે. પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનોની માન્યતા અનુસાર વેદોનો 
કાળ ઈ.સ. પૂર્વ ૧૨૦૦થી ૩૦૦૦ વર્ષ વચ્ચેનો હોવો જોઈએ. એથી વધારે 
પાછળની બાજુ લઈ જવાનું એમના માટે સંભવ નથી; કારણ કે બાઇબલની 
માન્યતા મુજબ એ લોકોનાં મનમાં એવા સંસ્કારો ઘર કરી બેઠા છે કે, આ સૃષ્ટિ 
બન્યાને છ હજાર વર્ષથી વધારે સમય તો કોઈ પણ રીતે થયો જ ન હોવો જોઈએ. 
હવે જો છ હજાર વર્ષ અગાઉ આ સૃષ્ટિ જ ન હોય તો પછી એનાથી પણ વધારે 
જૂનો કોઈ ગ્રંથ તો હોઈ જ ક્યાંથી શકે ? પરંતુ વિજ્ઞાનની શોધખોળોએ 
બાઇબલની આ ધારણાને પોકળ સાબિત કરી દીધી છે; કારણ કે જયારથી 
રેડિયમનો આવિષ્કાર થયો છે ત્યારથી વિજ્ઞાનીઓને એ વાતની ખાતરી થઈ ગઈ 
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છે કે, આ સૃષ્ટિ બન્યાને કરોડો વર્ષ (આશરે બે કરોડ વર્ષ) થઈ ગયાં હોવાં 
જોઈએ; કારણ કે આથી ઓછા સમયગાળામાં કાર્બનનું રેડિયમમાં રૂપાંતરણ થવું 
સંભવ નથી. 


હ 


મેક્સમૂલર ત્ર્દગ્વેદની રચના ઈ.સ. પૂર્વ ૧૪૦૦ વર્ષ અગાઉ થઈ હોવાનું 
માને છે. તેમ છતાં વેદોની પ્રાચીનતા વિશે તેમને કહેવું પડ્યું કે, ત્રદગ્વેદ જ 
સંસારનો સૌથી પ્રાચીન ગ્રંથ છે. મેક્સમૂલર સ્વયં દ્વારા સંપાદિત સાયણ-ભાષ્યના 
ચોથા ખંડની ભૂમિકામાં લખે છે : 

“&1ઉા 010 11051 1૦5૦ 10105 1110 110 115101" દ્વા 0110110102): 
૦01 10 0001૮ 0 01ત 1051111011, ૫70 11૮ 1007 581010 €ટ11 ઉર 
[રરાટુપલ્વદ્વ ઉ 010051 00016, 101 0111 01 /૫13દ11 ૦0111110111) 011 01 
(10 001010 ૫7011ત.”” 


અથાત્‌ - “બાઇબલના જૂના કરારના ઇતિહાસ અને સમયસારણી પર 
થયેલી આધુનિક શોધખોળો બાદ આપણે હવે ખાતરીપૂર્વક કહી શકીએ છીએ 
કે ત્રદ્ગ્વેદ માત્ર આર્ય જાતિનો જ નહિ, બલ્કે સમસ્ત સંસારનો સૌથી પ્રાચીન 
ગ્રંથ છે.” 

મેક્સમૂલરે ૧૮૯૦માં પ્રકાશિત “ફિઝિકલ રીલીજીયન' (1105વ્દ્વા 
[રિલૉ[છાં01) નામના પોતાના એક અન્ય પુસ્તકમાં પણ લખ્યું છે : “3 ૦€૦૫ત 
101 10100 10 00 0010 (0 1૮1 40101 દ્વા [૦111111115 દ ૫૦. 9/101101” 
(10 1/૯0 1101115 9010 ૦€011[205૯6 11 1000 01 1500 01 2000 01 
3000 ૯15 3.€., 10 [20૫701 01 ૯હ્ય'1 €0૦॥11ત €૦૯1' 1%.” (0. 18) 


અર્થાત્‌ - “આપણે કોઈ અંતિમ સીમા સુનિશ્ચિત કરી શકવાની આશા ન 
રાખી શકીએ. વેદોનાં સૂક્તોની રચના ઈ.સ. પૂર્વ ૧૦૦૦, ૧૫૦૦, ૨૦૦૦ 


૧. “110 17011ત'$ 11211€51 1101011111 11120 €0016 0૯ 200 11111101 ૯દ1"5 016 
- (002૯6 દ્વ૬ 01ત દ5 [1€૫10151) 010૫811.” / 810૫૪ 01 ડવંલાઇં$15 ડદ્યાંત 
11 ત 1દ્વારા1ર॥1 15510 101€ (3011) 0) 010 પ/€ડ1 ૦૯1૧1111 1૨€5€દ1*01 
(00000 “19130” 0॥ 110. - ઊળ1લ0કાતાળ 1110105, તંતાલ્ત 18.10.8/. 


9૨ંલાપંડ35 (3101. 1પંદ્વષટ્ઠાં દ્વાત 001. 70110001૪ુટ 01 પ૦ (11૫01510 04 
£૫11701) 1૮10 10016 ("8૦૦5 01 દ્વાલાંલા1 11 દ્વા 11 001 તંદ્વ1છ 0601૮ 
10 2300 11111101 1%. 110 તૉંડ૦૦૫૯1-/ ૫75 1160૯ 11 1001૮5 [0૫॥6ં 11 
11121158011 દ્વાલ્લ 0 50101 7110, 320 1.1. 10101 0૦1 701ત15001૪ટ. - 
114011૦, ધા॥જદ્વાવતાંછદ્વપા, પત. 13-7-75 


દર વેદાર્થ-ભૂમિકા 


કે ૩૦૦૦ વર્ષ અગાઉ થઈ કે ક્યારે થઈ - એ વાતનો નિર્ણય સંસારની કોઈ પણ 
શક્તિ ક્યારેય નહિ કરી શકે.” “વૈદિક કૉન્કર્ડન્સ' (પાલ €૦1૦૦1તદ્વા€ટ) 
નામના વૈદિક કોશના નિર્માતા તરીકે વિખ્યાત એવા ડો. બ્લૂમફીલ્ડના શબ્દો 
ટાંકીને ક્લેયટન કહે છે : 

“13011 પદયા 185 દઉ) 0૯લા ડહ્યાંત, 1 ૫711 00 લતા! 11૮1 110 
ઉંદ્વા€5 €હ॥ 00 25518106 [0 110 01181 01 110 11011115 દ 11181૮0 110 
110 (ઉતંદ્વધડ. ઊતંલ્લ્ત 1 15 1000551") 10 ૪0 [110101 દ્વા 10 58) દ્વા 
11010 15 101 511 તાણા €૪1ઉણા ૯ 10 3000 પ1 10) [10015101 
7101 110 1101115 01110 10111 ૧/05 પ#૯1"€ ૦૦11૯01૦ 10છુલ10 દ્વા 
(10 /ઉતદ્ધડ ઊણા115011€5 5 ૫70 1૮10 110111, [01110ત6ં.” (1110 [રાંટલ્તદ્ 
થાઉ ૧0તાલ રિલ1ટ્ઠાં0ા, 31 - /.€. (1દ001, [.45) 

અથાત્‌ - “ઉપર જે કંઈ કહેવામાં આવ્યું છે તેના પરથી એટલું સ્પષ્ટ થઈ જશે 
કે વૈદિક સૂક્તોના ઉદ્દભવકાળ વિશે ચોકસાઈપૂર્વક કંઈ જ કહી શકાય તેમ નથી. 
હકીકતમાં આપણે હવે આગળ વધીને સ્પષ્ટ કહી દેવું જોઈએ કે ચારેય વેદોનો 
સંગ્રહ ક્યારે થયો અને આ વેદસંહિતાઓની રચના ક્યારે થઈ એ પ્રશ્નનો કોઈ 
પણ પ્રકારનો ચોકસાઈપૂર્વક ઉત્તર આપવા માટે આપણી પાસે પૂરતાં પ્રમાણો 
ઉપલબ્ધ નથી.” 


ભ્‌ 


વેબરે તો “હિસ્ટરી ઓફ સંસ્કૃત લિટરેચર' (1151017 07 5દ્વા51ત1ાા 
110") નામના પોતાના ગ્રંથમાં ત્યાં સુધી લખી નાખ્યું કે : 


“4૫1 ડી ત્રાણા1[% 0 001118 પર ૧000 વ્વાઉતૂા01 15 80501111) 
111૯55.” 


અર્થાત્‌ - “વેદોની પ્રાચીનતા વિશે નિર્ણય કરવા માટે કરવામાં આવતો 
આવો કોઈ પણ પ્રયાસ બિલકુલ વ્યર્થ છે.” 

હકીકતમાં, વેદોમાં ઈતિવૃત્તાત્મક રૂપે કોઈ જ એતિહાસિક કે ભૌગોલિક 
સંકેત ન હોવાથી વેદકાળની બાબતમાં કરવામાં આવતી આવી તમામ અટકળો 
માત્ર કલ્પના-આધારિત જ છે. પરંતુ આપણો વેદિકોનો વિશ્વાસ છે કે જે દિવસે 
મનુષ્ય સૌપ્રથમ વાર આ સંસારમાં ઉત્પન્ન થયો, તે જ દિવસે વેદોનો પણ 
પ્રાદુભાવ થયો છે. મનુષ્યમાત્રની પ્રત્યે સમાન વ્યવહારની દષ્ટિએ એ પણ એટલું 
જ જરૂરી હતું કે, આ પ્રકારના વિધાનનો પ્રકાશ સૃષ્ટિના આરંભમાં જ કરવામાં 
આવે; કારણ કે સૃષ્ટિ બન્યાને લાખો-કરોડો વર્ષ વ્યતીત થઈ ગયાં બાદ, એટલે 
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કે માનવ-સમાજનો પ્રવાહ લાખો-કરોડો વર્ષો સુધી આગળ વધી ગયા બાદ જો 
આ પ્રકારના જ્ઞાનનો આવિભવિ કરવામાં આવે તો કોઈ પણ વિચારશીલ વ્યક્તિ 
એવો આક્ષેપ કરી શકે છે કે, ઈશ્વરે આ લોકોની પૂર્વે થઈ ગયેલા અનેક લોકોને 
પોતાના આવા ઉદ્બોધક જ્ઞાનથી વંચિત રાખીને એમની સાથે અન્યાય કર્યો છે. 
આથી ઈશ્વરીય જ્ઞાનનો પ્રકાશ આદિ-માનવના પ્રાદુર્ભાવ સાથે જ થાય એ જ 
ન્યાયસંગત છે. નહિ તો ઈશ્વરને ઉક્ત અન્યાય અને પક્ષપાતના ક્ષેત્રમાં આવતા 
દોષોથી પૃથક્‌ રાખવાનું મુશ્કેલ થઈ પડશે. મેક્સમૂલર કટ્ટર ઈસાઈ હતા. છતાંય 
તેમણે “સાયન્સ એન્ડ રીલીજીયન' (5તં૯110€€ દ્વા રિલૉ[છાં0ળ1) નામના પોતાના 
પુસ્તકમાં આ યુક્તિ (તર્ક)ને વ્યક્ત કરતાં લખ્યું છે : 

“11 ॥01'€ 15 €૦ત ૫710 1૮5 01'હદ્વાલ્વ 1૯1101 દ્વા ૯દ્વા11, 1 ૫/11 
00 પ૫11]૫51 01 115 [11 11 10 00[211105 11111015 01 115 50115, 00111 
0000 1003૯૦5, 0 15 તાપળ10 [ત0પ00તંછ્લ. ૨૦8501 દ્વા ૦0111061110 
૬010 0 1ૌંટ્દાં015 તંલ્લદ્વા€ડ5 દ્વા €૦૮ ટાં૫૦૬ ॥15 તાપ1€ [(10૫0તંછ 
1011 115 11151 દ[0[2061*811€€ 01 011.” 

અથાત્‌ - “જો મૂસા પૂર્વે થઈ ગયેલા પોતાના કરોડો સંતાનોને આકાશ અને 
ધરતીનો સર્જનહાર ઈશ્વર પોતાના દિવ્ય જ્ઞાનથી વંચિત રાખે, તો તેણે અન્યાય 
જ કર્યો કહેવાય; કારણ કે તક અને ધર્મોનું તુલનાત્મક અધ્યયન બંને ઘોષિત કરે 
છે કે, ઈશ્વર મનુષ્યોને પોતાનું જ્ઞાન સૃષ્ટિના આરંભમાં જ પ્રદાન કરે છે.” 

સૃષ્ટિના આરંભમાં માનવ ઉત્પત્તિની સાથે જ ઈશ્વરીય જ્ઞાનના પ્રકાશનો દાવો 
વેદ સિવાય બીજો કોઈ પણ ગ્રંથ કરી શકે તેમ નથી. સૃષ્ટિ બન્યાને 
૧,૯૭,૨૯,૪૯,૦૯૮ વર્ષો થઈ ચૂક્યાં છે. આથી આ જ વેદનો ઉત્પત્તિ-કાળ 
છે. જે રીતે હાલના ઈસ્વી, વિક્રમ કે શક વગેરે સંવત છે, એ જ રીતે આ સૃષ્ટિ 
સંવંત અથવા વેદ સંવત પ્રાપ્ત થયેલ છે. જ્યારથી ઈસ્વી સન શરૂ થઈ છે ત્યારથી 
એમાં એક એક વર્ષનો ઊમેરો કરતાં કરતાં આજે આપણે ૧૯૮૬ સુધી પહોચ્યા 
છીએ. આવી જ રીતે આર્ય લોકો પણ સૃષ્ટિના આરંભથી જ રોજનીશી 
(ડાયરી)ની માફક એમાં દરરોજ એક એક દિવસનો વધારો કરતા આવ્યા છે, 
અને સમયને કલાક, દિવસ, સપ્તાહ, મહિના અને વર્ષથી લઈ યુગો, ચતુર્યુંગો 
અને મન્વંતરોમાં વિભક્ત કરીને સઘળો [હિસાબ રાખતા આવ્યા છે. આથી 


૧. સ્વામી ધ્યાનંદના ત્ર્ગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા વગેરે ગ્રંથો અનુસાર ઈ.સ. ૧૯૮૬માં 
૧,૯૬,૦૮,૫૩,૦૮૬ વર્ષ અને ૨૦૧૬માં ૧,૯૬,૦૮,૫૩,૧૧૬ વર્ષ થાય છે. આ ગણતરી 


ણ 


બાબતે વૈદિક વિદ્દાનોમાં કિંચિત્‌ મત-ભિક્નતા પ્રવર્તે છે. - સં. 


ઘ્૪ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


યુગોની ગણના દ્વારા નિર્ધારિત ઉક્ત સૃષ્ટિ સંવત પ્રામાણિક અને વિશ્વસનીય ઠરે 
છે. માનવજાતિની જન્મતિથિ નક્કી કરવાનું આ જ એકમાત્ર વિશ્વસનીય સાધન 
છે. આપણને વૈજ્ઞાનિક ઉપકરણો કે અન્ય પરીક્ષણો દ્વારા આનો નિશ્ચય કરવાની 
આવશ્યકતા નથી. જેનું જન્મપત્રક અથવા શાળાનું પ્રામાણિક સર્ટિફિકેટ નથી 
હોતું, અથવા ગામ કે નગરપાલિકાના જન્મ-મૃત્યુના રેકોર્ડમાં જેનાં કોઈ જ 
નામઠામ નથી હોતાં, તેમની ઉંમર શોધવા માટે આયુર્વેજ્ઞાનિક પરીક્ષણ (1/હતાંવતદ્વા 
1૦515) કરવાની જરૂર પડે છે. મહર્ષિ દયાનંદે સાચું લખ્યું છે કે : સૃષ્ટિના 
ગણિતનો ઇતિહાસ આર્ય લોકોએ બરાબર કંઠસ્થ કરી રાખ્યો છે. એ મુજબ જે 
વાર્ષિક પંચાંગો બને છે, તેમાં તિથિ બાદ તિથિ બરાબર લખાતી ચાલી આવે છે. 
આર્યોમાં નિત્ય કરવામાં આવતાં ધાર્મિક કૃત્યોના આરંભમાં જે 'ઝોમ્‌ તત્‌ સત્‌' 
વગેરે સંકલ્પ લેવામાં આવે છે, એ આમાં પ્રમાણ છે. 
ટૂંકમાં, “ત્ર તં ત્ત સત્યં ત્તાભીન્દ્રાત્તપસોડધ્યઞાયત ।' (ત્રદગ્વેદ : ૧૦.૧૯૦.૧) 
અનુસાર પરમાત્માએ પોતાના જ્ઞાન-બળથી “ત્રદત' અને “સત્ય'ના નામથી સંપૂર્ણ 
વિધિ-વિધાનનું નિમણિ કર્યું છે. મહાભારત (શાં.૫. : ૨૩૨.૨૪)માં મહર્ષિ 
વેદવ્યાસ કહે છે : 
ઝનારિસિધના સિત્યા વામુત્તુણ સ્તવયપ્મુવા । 
ઝાક્ઞે વેટ્મયી રિવ્યા યતઃ સર્વા: પ્રવૃત્તવ: ॥ 
અર્થાત્‌ - સૃષ્ટિના આરંભમાં સ્વયંભૂ પરમાત્મા દ્વારા એવી દિવ્ય વાણીનો 
પ્રાદુર્ભાવ થયો, જે નિત્ય છે; અને જેમાંથી સંસારની સર્વ પ્રવૃત્તિઓ ચાલી છે. 


છી. 


૦ ખ્‌ 


વેદોમાં પ્રક્ષેપ 


સંસાર આજે ભલે પ્રગતિનો ગમે એવો દાવો કરતો હોય, પરંતુ એ એક હકીકત 
છે કે માનવીય સમસ્યાઓનું જેવું સમાધાન આપણને વેદોમાં નજરે પડે છે, એવું 
બીજે ક્યાંય જોવા મળતું નથી. માનવજીવન માટે જે કંઈ ઉપયોગી છે, એવી 
તમામ બાબતોનો વેદોમાં ઉલ્લેખ થયેલો જોવા મળે છે. વેદોમાં આપણને 
એહિક્ની સાથે પારલૌકિક જ્ઞાન, ભૌતિકની સાથે આધ્યાત્મિક જ્ઞાન, અને 
અભ્યુદયની સાથે નિઃશ્રેયસ (મોક્ષ)ની વિવેચના જોવા મળે છે. જો આ વેદો 
આટલા ઉપયોગી અને મહત્ત્વપૂર્ણ ન હોત, તો બ્રાહ્મણોએ પોતાના જીવના ભોગે 
એની સુરક્ષા માટેના પ્રયત્નો ન કર્યા હોત, દાક્ષિણાત્ય બ્રાહ્મણોએ વેદોને કંઠસ્થ 
કરવાને પોતાના જીવનનું લક્ષ્ય ન બનાવ્યું હોત, અને ન તો 'વ્રાણાળેન 
સિષ્નારળો ધર્થ: ષડજ્ઞો વેઢ્‌ોડઘ્યેયો સેયશ્ત્ર ।' અનુસાર પોતાનું સંપૂર્ણ જીવન કોઈ 
પણ જાતના સ્વાર્થ વગર વેદોના પઠનપાઠનમાં જ લગાવ્યું હોત. ભારતવાસીઓ 
વેદોનું મહત્ત્ત સમજતા હતા. એટલા માટે વેદોને સુરક્ષિત રાખવા માટે જે કંઈ 
ઉપાયો થઈ શકે તેમ હતા તે સઘળા ઉપાયો તેમણે કર્યા. વેદોના એક પણ સ્વર, 
એક પણ માત્રા કે એક પણ વણની ત્રુટિ તેમનાથી સહન થઈ શકતી ન હતી. 
'₹૧ શબ: સ્વસતો વર્તતો વા મિથ્વાપ્યુત્ત્તે યઞપાનં દિનસ્તિ ।1' - આ વાતને 
ધ્યાનમાં રાખી તેમણે વેદોને મૂળ સ્વરૂપમાં સુરક્ષિત રાખવા માટેના તમામ સંભવ 
પ્રયત્નો કર્યા. ગુરુજનોના મુખેથી જેવો વેદપાઠ શ્રવણ કર્યો, તેવા જ પ્રકારનું 
ઉચ્ચારણ કરવાનો અખંડ પ્રયાસ કરવામાં આવતો હતો. આ માટે શ્રવણ પરંપરા 
જ સર્વોત્તમ ઉપાય હતો. આથી તેનું અવલંબન લેવામાં આવ્યું. એટલા માટે જ 
વેદોનું એક નામ “શ્રુતિ' પડ્યું. લેખિત રૂપે વેદોનું પ્રચલન બહુ જ પાછળથી શરૂ 
થયું. લેખકોના પ્રમાદને કારણે વેદોના પાઠ કદાચ વધારે ભષ્ટ થઈ શકે છે - એવી 
સંભાવના હતી. જે લોકોને પા[ંડુલિપિઓના પ્રકાશન તથા સંપાદનનો અનુભવ 
છે, તેઓ જાણે છે કે તેમાં કેટલી જાતના પાઠભેદો જોવા મળે છે. સંભવ છે કે 
કદાચ એટલા જ માટે લેખન કળાનું જ્ઞાન અતિ પ્રાચીન કાળથી હોવા છતાંય 
પ્રાચીન ભારતીયોએ વેદોને લિપિબદ્ધ કરવાને બદલે શ્રવણ પરંપરાના માધ્યમથી 


દદ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


જ તેને આવનારી પેઢીઓમાં સંક્રમિત કરવાનું ચાલુ રાખ્યું. આગળ જતાં આ 
શ્રવણ પરંપરા માટે અમુક કુળો અને વંશો વિશેષ રૂપે નિર્ધારિત થઈ ગયાં. 
એમાંથી અમુકે બે વેદો પર, અમુકે ત્રણ વેદો પર, અને અમુકે ચારેય વેદો પર 
વિશેષ પરિશ્રમ કર્યો. એના જ આધારે પાછળથી એ લોકો ઠહ્િવેદી, ત્રિવેદી અને 
ચતુર્વેદી કહેવાયા. 

ભલે આજે વેદો મુદ્રિત રૂપે ઉપલબ્ધ છે, પરંતુ છતાંય અનેક વેદપાઠીઓ આજે 
પણ એમની યુગો પુરાણી શ્રવણ પરંપરાનું પાલન કરતા આવે છે. એમનાં મુખમાં 
વેદો આજે પણ એ જ રૂપે સુરક્ષિત છે, જે રૃપે સુદૂર ભૂતકાળમાં ક્યારેક આદિ 
ત્દ્ષિઓએ તેનું ઉચ્ચારણ કર્યું હશે. સંસારનું આ અદ્ભુત આશ્ચર્ય જોઈને 
પશ્ચિમના એક વિદ્દાને આત્મવિભોર થઈને કહ્યું હતું કે, વેદોની બધી જ પ્રતો નષ્ટ 
થઈ જાય તોપણ બ્રાહ્મણોનાં મુખેથી તેને પુનઃ પ્રાપ્ત કરી શકાય છે. વેદોના નષ્ટ 
થઈ જવાનો પ્રશ્ન જ નથી. 


આ દેશના બ્રાહ્મણો દ્વારા વેદોની સુરક્ષા માટે વિશ્વના ઈતિહાસમાં તદન 
મૌલિક કરી શકાય એવો પ્રયાસ કરવામાં આવ્યો, અને તેના પરિણામ સ્વરૂપે 
કરોડો વર્ષ વીતી ગયાં હોવા છતાંય આજ સુધી વેદોમાં એક પણ વર્ણ, માત્રા કે 
સ્વર વગેરેનો વિપર્યાસ થઈ શક્યો નથી. વેદમંત્રોને સુરક્ષિત કરવા માટે જે 
ઉપાયો કરવામાં આવ્યા હતા, તે ઉપાયોને આજના ગણિતની પ્રક્રિયામાં 
”્ટિ11૫1દ્વ1ં01 હ્વાતં €૦11001161101 (ક્રમચય અને સંચય) કહી શકાય છે. 
પ્રત્યેક વેદમંત્રને કંઠસ્થ રાખવા માટે અને એમાં કોઈ પણ જાતનું પરિવર્તન ન થઈ 
શકે એ માટે એ મંત્રને કુલ ૧૩ પ્રકારે યાદ રાખવામાં આવતો હતો. વેદમંત્રોને 
યાદ રાખવાના આ ઉપાયોને બે ભાગમાં વહેચી શકાય છે : પ્રકૃતિ પાઠ અને 
વિકૃતિ પાઠ. પ્રકુતિ પાઠનો અર્થ થાય છે : મંત્ર જેવો હોય તેને એ જ રૂપે યાદ 
રાખવો; જયારે વિકૃતિ પાઠમાં મંત્રને તોડી-તોડીને, એનાં પદોને આગળ-પાછળ 
કરીને, ફરી-ફરીને ભિન્ન-ભિન્ન પ્રકારે યાદ રાખવામાં આવે છે. યાદ રાખવાના 
આવા ઉપાયોને ૧૩ પ્રકારના પાઠ રૂપે જાણવામાં આવે છે. જેમ કે, સંહિતા પાઠ, 
પદ પાઠ, ક્રમ પાઠ, જટા પાઠ, પુષ્પમાલા પાઠ, ક્રમમાલા પાઠ, શિક્ષા પાઠ, રેખા 
પાઠ, દંડ પાઠ, રથ પાઠ, ધ્વજ પાઠ, ઘન પાઠ અને ત્રિપદ ઘન પાઠ. આ પાઠ 
અને તેના નિયમો વિશેનું વિસ્તૃત વર્ણન વ્યાડિ ત્રદષિએ તેમના “વિકૃતિવલ્લી' 
નામના ગ્રંથમાં કર્યું છે. શ્રી પં. વીરસેન વેદશ્રમી દ્વારા પ્રકાશિત “ગાયત્રી મંત્ર 
પ્રકૃતિ-વિકુતિ પાઠ'માં ઉક્ત વેદપાઠોનાં ઉદાહરણ આપવામાં આવ્યાં છે. 


હ 


વેદોના પાઠને વિશુદ્ધ રૂપે સુરક્ષિત રાખવા માટે બીજો ઉપાય એ કરવામાં 


કઃ પિ 
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આવ્યો કે, વેદોની પદ-સંખ્યા, છંદ-સંખ્યા અને મંત્રાનુક્રમથી છંદ, દેવતા 
(પ્રતિપાધ વિષય), ત્રદષિ વગેરે સૂચવતી અનેક અનુક્રમણિકાઓ તેયાર કરવામાં 
આવી; જે આજે પણ શૌનકાનુક્રમણી, અનુવાકાનુક્રમણી, સૂક્તાનુક્રમણી, 
આપંનિક્રમણી, છંદોનુક્રમણી, દેવતાનુક્રમણી , કાત્યાયનીયાનુક્રમણી, સવનુક્રમણી, 
ત્રદગ્વિધાન, બૃહદેવતા, મંત્રાર્ષાધ્ધાય, કાત્યાયનીય સવનુક્રમણી, પ્રાતિશાખ્ય 
સૂત્ર વગેરે નામોથી જોવા મળે છે. 

આ બધા ઉપાયો કર્યા હોવાને કારણે વેદોમાં કોઈ પણ પ્રકારનો પ્રક્ષિપ્ત કરવો 
અને પકડાઈ ન જવું એ અસંભવ હતું. આથી વેદોનાં અમુક મંડળો, સૂક્તો કે 
મંત્રો પાછળથી ઊમેરવામાં આવ્યા છે, એવી કલ્પના બિલકુલ અસ્થાને છે. 
પ્રખ્યાત વૈદિક વિદ્દાન અને ઇતિહાસવિદ્‌ ડૉ. ભંડારકરે “ઈન્ડિયન એન્ટીક્વેરી' 
(દ્વા 7110 તપ /)ના સન ૧૮૭૪ના અંકમાં લખ્યું છે : ““1॥€ ૦0]૯લ 01 
11€5૯€ તા હિા'॥11 દ્વા1દટરા10115 15 5111[21) 110 110051 20011110 
[21050178001 01 ટ ડક્ઞવલટત 1૦%.” અથાત્‌ - “આ પ્રકારની વિવિધ 
વ્યવસ્થાઓ પાછળનો હેતુ પવિત્ર ગ્રંથ વેદના પાઠને બિલકુલ શુદ્ધ સ્વરૃપે સુરક્ષિત 
રાખવાનો હતો.” 


અનુક્રમણિઓ પર વિચાર કરતી વેળા પ્રો. મેક્સમૂલર “અ હિસ્ટરી ઓફ 
એન્સન્ટ સંસ્કૃત લિટરેચર (6 1151013 0 /॥1 લા 5ત્ા5તા 1 લતા €)ના 
પાન ૧૧૭ પર લખે છે : “ત્દગ્વેદની સર્વાનુક્રમણી પરથી આપણે તેનાં સૂક્તો 
અને પદોની તપાસ કરીને બેધડક કહી શકીએ છીએ કે આજે પણ ત્રશ્ગ્વેદમાં 
મંત્રો, શબ્દો અને પદો એટલી જ સંખ્યામાં છે, જેટલી સંખ્યામાં એ કાત્યાયનના 
યુગમાં હતાં.” 

મેક્સમૂલરે “ઓરિજીન ઓફ રિલિજીયન' (0111 01 રિટૉ[છાં01)માં પાન 
૧૩૧ પર ફરી લખ્યું છે : “1॥૯ 1૯€%5 017 (1૯ પ€તંદ્વ 18૪0 €011 
ઊદ્વાતલ્વ 00071 10 05 પ101 3001 8001180) દ્વા ઊણા'€ 15 ઊહ1 010 દ 
૫110105 1€દ્ઞ1૪ુ 11 110 [010[201 501150 01 1100 ૫701 01 €૫1 દ્વા 
૫1૫0૦૦'1દ11 8૦૦૦૫111 11 110 071012 01 ઉ 1રિંછુ?ટતદ્.” અથાત્‌ - 
“વેદોના પાઠ આપણા સુધી એટલા શુદ્ધતાપૂર્વક પહોંચાડવામાં આવ્યા છે કે 
સંપૂર્ણ ત્ર્શ્ગ્વેદમાં એક પણ પાઠભેદ કે સ્વરભેદ મળવો મુશ્કેલ છે.” 

સ્વયં દ્વારા સંપાદિત ત્રદૃગ્વેદ (3/01. 1, 1 2£27£27%) માં આ જ વાત પર ભાર 
મૂકતાં મેક્સમૂલરે પુનઃ લખ્યું છે : “/ડ દ્વિ" 5 ૫70 દ્વ'€ ક્01€ 10 ]પતંટ€ દ્વા 
[105011 ૫70 €દ1 1110 5[0€&1૮ 01 ૫11015 10થ 01૪25 11 110 ણતા 


૮ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


11/110115 11 110 પડપલ્વયાં 50150 01110 1701. 1/ઊ11015 10થ 125 (0 0૯ 
2101૯ 1.011 દ €01120101 01 તા તા'હ11 1181105011[15 10૫7 
€€€551812 10 ૫5, પીલા દ્વા.€ 1010.” અથતિ્‌ “પાઠભેદના પ્રચલિત અર્થની 
દષ્ટિએ જોતાં એમ કહી શકાય કે વેદમંત્રોમાં ક્યાંય પાઠભેદ જોવા મળતો નથી. 
વિવિધ હસ્તલેખોમાંથી સંકલિત કરી શકાય એવો એક પણ પાઠભેદ જોવા મળતો 
નથી.” 


જતે 


પ્રો. મેક્ડોનેલે પણ આ વિશે સ્પષ્ટ લખ્યું છે : “1%18011દ્વા/ [21€૦00110105 
$001 00૯૪૪લ્વા। 10 00 11૮01 10 છૂપદ્વા(ત 110 € 10011061 12%1, 07111011 
110 [2055101113 01 દ્વ) લૌદ્વાટુલ 01 1055. 1110 1051111 ઊદ5 00011 115 
[1050178101 ૫10 ત દ્વિ1111110055 ૫110૫0 11 1101” 115101.” (૮ 
115101 0 5ક્વા51તવા 11, [. 50) અર્થાત્‌ - “વૈદિક પાઠોની શુદ્ધતા 
જાળવી રાખવા અને તેને કોઈ પણ જાતના પરિવર્તન કે નાશથી બચાવવા માટે 
આર્યોએ અત્યંત પ્રાચીન કાળથી જ અસાધારણ સાવધાનીથી કામ લીધું હતું. 
પરિણામે તેઓ વેદોને આટલી શુદ્ધતાથી સુરક્ષિત રાખી શક્યા, જે સાહિત્યના 
ઇતિહાસમાં અનુપમ છે.” 


મેક્ડોનેલના ઉક્ત કથન પરથી ત્રદગ્વેદના દસમા મંડળની અર્વાચીનતા 
વિષયક તેમના સ્વયંના જ (ભ્રામક) મતનું ખંડન થઈ જાય છે. 

ડો. કેગીએ પણ લખ્યું છે : “51110€€ દ્વા ઉ110€, 11011) 3000 ૯15 
880, 1 (10 (૦% 01 1100 1/0ઉંદ્ઘ) ઊદડ 51101 10 લઊૌદ્વા2€5 
71૮1500101) 111 દ્વ €81'€ 3101 (દ્વા 110 1151013 01 0ઊ0ા' 1001105 
125 1011115 51111161" 10 ૦€0110210 પ્ર101.” (૬દ્હ્ટાં'$ રિટ લત, [. 22) 
અર્થાત્‌ - “કમ-સે-કમ છેલ્લાં ત્રણ હજાર વર્ષોથી (જે સંભવતઃ કેગીની દષ્ટિએ 
વેદ-આર્વિભાવનો સમય છે) વેદોના પાઠમાં કોઈ જ પરિવર્તન થયું નથી.” 

પરંતુ વેદપાઠની આ પરંપરા ધીમે ધીમે ક્ષીણ થતી જાય છે. હાલમાં ભારત 
અને નેપાળ બંનેમાં મળીને માત્ર ૧૭૫૦ પંડિતો અને તેમના ૬૫૦ શિષ્યો જ 
આ કાર્ય કરી રહ્યા છે. મૂળરૂપે વેદોની કુલ ૧૧૩૧ શાખાઓ વિદ્યમાન હતી, 
પરંતુ વર્તમાનમાં એમાંની માત્ર દસ જ શાખાઓ ઉપલબ્ધ રહી છે : ત્રદગ્વેદની 
શાકલ; યજુર્વેદની કાણ્વ, તેત્તિરીય, માધ્યંદિની અને મૈત્રાયણી; સામવેદની 
જેમિનિ, રાણાયનિ અને કૌથુમા; અને અથવવેદની શૌનક અને પિપ્પલાદ. 
મૈત્રાયણી શાખાના ફક્ત ત્રણ જ પંડિતો છે. શૌનક અને જેમિનિ શાખાના ફક્ત 
એક જ પંડિત અને ત્રણ શિષ્યો બચ્યા છે. પિપ્પલાદ શાખાના ફક્ત એક જ પંડિત 


ભ * 
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નેપાળમાં છે, જ્યારે શૌનક શાખાના પણ ફક્ત એક જ પંડિત સિનોરમાં રહ્યા 
છે. પં. વાસુદેવ રમણીકલાલ પંચોલીના બે પુત્રો છે, પરંતુ માતા બાધક બનવાથી 
એ પુત્રો વેદપાઠી ન બની શક્યા. બીજા બે યુવકો તેયાર થઈ રહ્યા છે. પૂર્વ 
ખાનદેશમાં યજુર્વેદની મૈત્રાયણી શાખાના બે પંડેતો અને ૬૫૦ પરિવાર છે, 
પરંતુ એમાંથી કોઈ પણ પોતાના સંતાનને વેદપાઠી બનાવવા ઇચ્છતું નથી. આમ 
થવા પાછળનું કારણ છે - વેદાનુયાયીઓની ઉદાસીનતા. પહેલાંના સમયમાં 
મહારાષ્ટ્રમાં ગણેશ ચતુર્થીના અવસર પર તેમ જ અન્ય સમારોહોમાં પંડિતોને 
વેદપાઠ માટે આમંત્રિત કરવામાં આવતા હતા. પરંતુ હવે તેનું સ્થાન અશ્લીલ 
અને બેહૂદાં ફિલ્મી ગીતો પ્રસારિત કરતાં લાઉડ સ્પીકરોએ લઈ લીધું છે. બીજી 
બાજુ કૌટુંબિક અને સામાજિક વ્યવસ્થાઓ પણ આડે આવી રહી છે. પહેલાંના 
સમયમાં આવા વેદપાઠી લોકોને રાજકીય (રાજા-મહારાજા અથવા શાસન 
તરફથી) સંરક્ષણ પ્રાપ્ત થતું હતું. હવે તો એ પણ ન રહ્યું. આવી પરિસ્થિતિમાં 
બ્રાહ્મણોમાં વેદ પ્રત્યે પહેલાં જેવો ઉત્સાહ શી રીતે ટકી શકે ? 


સન ૧૯૬૩માં કાંચી કામકોટિ પીઠના જગદ્ગુરુ સ્વામી શ્રી ચંદ્રશેખરાનંદ 
સરસ્વતીએ '“વેદ-રક્ષણનિધિ ટ્રસ્‍ટ'ની સ્થાપના કરી હતી. આ ટ્રસ્ટનો ઉદેશ્ય 
શરૂઆતમાં જે શાખાઓ તત્કાળ લુપ્ત થઈ જાય એમ જણાતું હતું એના અધ્યયન 
માટે પાઠશાળાઓનું સંચાલન કરવાનો હતો. આજ સુધીમાં (અથાત્‌ ૧૯૮૬ 
સુધીમાં) આ ટ્રસ્ટે ત્શ્ગ્વેદમાં ૩૯, શુક્લ યજુર્વેદમાં ૨, કૃષ્ણ યજુર્વેદમાં ૮, 
અથર્વવેદમાં ર અને સામવેદની કોથુમા શાખામાં ૧૭ અધ્યેતાઓ તેયાર કર્યા છે. 
વેદોને સુરક્ષિત રાખવા માટે આજકાલ ઇલેક્ટ્રોનિક્સ ઉપકરણોની મદદ પણ 
લેવામાં આવી રહી છે. રાષ્ટ્રીય સંસ્કૃત સંસ્થાન અને તિરુમલ તિરુપતિ દેવસ્થાન 
તો પહેલાં જ કેટલાક મંત્રોના પાઠ ટેપરિકોર્ડ કરી ચૂક્યાં છે. આ બધા પ્રયત્નો 


ક. કે 


વેદોના શબ્દોને સુરક્ષિત રાખવા માટે કરવામાં આવ્યા છે. આ પ્રકારના 
તોતારટણનું પણ આગવું મહત્ત્વ છે. “સછે મૂલે નેવ પત્તં ત પુષ્ખપ્‌' અર્થાત્‌ - જો 
મૂળ જ નહિ રહે, તો ફળ-ફૂલ ક્યાંથી આવશે ? પરંતુ સાથે સાથે એ પણ ભૂલવું 
ન જોઈએ કે બીજ વાવવા પાછળનું અંતિમ ધ્યેય ફળની પ્રાપ્તિ છે, જે વેદાર્થ વિના 
સંભવ નથી - 'વાત્તઃ પત્તમર્થ:'. પરંતુ જો વેદમંત્રોના આ અર્થ સારહીન, 
સંકુચિત અને કૃપણતાપૂર્ણ રીતિથી કરવામાં આવશે, તો એ વેદ અને વૈદિક 
વાક્યના વિષયમાં અનેક ભ્રાંત ધારણાઓ ઉત્પન્ન કરીને વેદની પ્રામાણિકતા અને 
તેના દિવ્ય સ્વરૂપને હેય - ત્યાજ્ય બનાવી દેશે. 


ક ઉ. 5 


આર્યોનો મૂળ નિવાસ 


“ફૂટ પાડો અને રાજ કરો'ની કુટિલ રાજનીતિ અંતગત ભારતવાસીઓને ભ્રમિત 
કરવાના ઉદ્દેશ્યથી આર્ય-દ્રવિડ જાતિઓના સિદ્ધાંતની કલ્પના ૯મી એપ્રિલ, 
૧૮૬૬ના રોજ લંડનની રૌયલ એશિયાટિક સોસાયટીમાં બંધ બારણે આયોજિત 
એક મિટિંગમાં કરવામાં આવી હતી. 'રૌયલ એશિયાટિક સોસાયટી જનલ' 
(લંડન)ના પાન ૪૨૦ પર આપવામાં આવેલી ફૂટનોટ અનુસાર ઉક્ત મિટિંગ 
રાઇટ ઓનરેબલ વાઈકાઉટ સ્ટ્રોન્ગફીલ્ડ (૧052€0111 591:01810ત)ની અધ્યક્ષતામાં 
યોજવામાં આવી હતી, જેમાં એડવર્ડ થોમસે ચોથા મુદ્દા હેઠળ ચર્ચા શરૂ કરતાં 
કહ્યું હતું : “આર્યન્‌ આક્રમણખોરોની લહેરો ઓક્સસ નદીથી આરમિનિયા પ્રાંત 
અને હિંદુકુશના માર્ગે થઈ ભારતમાં પ્રવેશી હતી.''૧ બસ, ત્યારથી આ મુજબનો 
કલ્પિત અને વિકૃત ઈતિહાસ આપણા દેશની પ્રાથમિક શાળાઓથી લઈ મોટી 
મોટી યુનિવર્સિટીઓ સુધીમાં ભણાવવામાં આવે છે કે પહેલાં આ દેશમાં કોલ, 
દ્રવિડ વગેરે જાતિઓના લોકો વસતા હતા, બાદમાં આર્યોએ આ દેશ પર 
આક્રમણ કર્યું અને અહીંના મૂળ નિવાસીઓને પરાજિત કરી તેમણે આ દેશ પર 
પોતાનો અધિકાર જમાવ્યો. આ આર્યો ક્યારે આવ્યા, ક્યાંથી આવ્યા, અને 
એમના આગમન પહેલાં અહીં કોણ વસતું હતું - એ બધી બાબતોમાં મતભેદ હોઈ 
શકે છે, પરંતુ આ આર્યો ક્યાંક બહારથી આવીને અહીં વસ્યા છે, એ બાબતમાં 
લગભગ બધા જ એકમત છે. પરંતુ સ્વામી દયાનંદનો મત ભિક્ન છે. તેમણે લખ્યું 
છે : “કોઈ પણ સંસ્કૃત ગ્રંથમાં કે ઇતિહાસમાં એવું નથી લખ્યું કે આર્ય લોકો 
ઈરાનથી આવ્યા અને અહીંના જંગલીઓ સાથે લડી, વિજય મેળવી, એ લોકોને 
અહીંથી બહાર ખદેડી, આ દેશના રાજા થયા. તો પછી વિદેશીઓનો લેખ (કે 
આર્યો બહારથી આવ્યા તે) કેમ કરીને માન્ય થઈ શકે ?... કારણ કે આર્ય લોકો 
સૃષ્ટિની શરૂઆતમાં થોડા સમય બાદ તિબેટથી સીધા આ દેશમાં આવીને વસ્યા 
હતા. આર્યો અહીં આવ્યા એ પહેલાં આ દેશનું કોઈ જ નામ નહોતું, અને ન 
તો અહીં કોઈ વસતું પણ હતું.” (સત્યાર્થપ્રકાશ, આઠમો સમુલ્લાસ) 


૧. અગસ્ત્ય : ભારતીય ઇતિહાસ તથા કાલક્રમ કા અત્યધિક વિપર્યાસ, નાગપુર. રોયલ એશિયાટિક 
સોસાયટી જર્નલ (લંડન) , નવી શ્રેણી ૫, પાદટિપ્પણી, પાન ૪૨૦ 


વેદોમાં પ્રક્ષેપ ૭૧ 

૧૮૭૫માં સત્યાર્થપ્રકાશમાં સ્વામી દયાનંદે પ્રગટ કરેલા ઉક્ત મંતવ્યને 
લગભગ ૧૨૦ વર્ષો બાદ વિજ્ઞાનીઓનું અનુમોદન પ્રાપ્ત થયું. આંતરરાષ્ટ્રીય 
સ્તરના વિજ્ઞાનીઓ અને ભૂસ્તરશાસ્ત્રીઓની એક ટીમે વૈજ્ઞાનિક સંશોધનો કર્યા 
બાદ પ્રગટ કર્યું કે, મનુષ્ય સૌપ્રથમ તિબેટમાં ઉત્પન્ન થયો હોવો જોઈએ. દ્રષ્ટવ્ય : 
૬1111141 11 011811દાલત 11 11001, 55 11૯017” શીર્ષક હેઠળ “ઈન્ડિયન 
એક્સપ્રેસ' (વડોદરા આવૃત્તિ, તા. ૧૬.૧.૧૯૯૫)માં પ્રકાશિત સમાચાર.૧ 

અગાઉ જણાવ્યા અનુસાર લોકમાન્ય તિલકનું માનવું હતું કે, આર્યોનું મૂળ 
નિવાસસ્થાન ઉત્તર ધ્રુવ છે. તિલક પણ એવું જ માનતા હતા કે, આર્ય લોકો 
વિદેશી આક્રમણખોર હતા, જેમણે અહીંના મૂળ નિવાસીઓને હાંકી કાઢી આ દેશ 
પર બળજબરીપૂર્વક પોતાનો અધિકાર જમાવ્યો છે. તિલકે પોતાના આ અંગેના 
વિચારો “આકટિક હોમ ઓંફ ધી આર્યન્સ' નામના ગ્રંથમાં પ્રગટ કર્યા છે, અને 
પોતાના એ વિચારોને તેમણે વેદાધારિત પણ બતાવ્યા છે. આ ગ્રંથમાં એક સ્થાને 
તિલકે લખ્યું છે : “1 15 હાલદ્વા' ઊૌદ્વા '50૦110દ્વ' ]૫1€૯€ ૫75 ૯% ટ્વલલત દ્વાતં 
0પવ1િલ્ત દ્વા 1૪ 11 ઉર 7100.” અર્થાત્‌ - “ઉત્તર ક્રુવમાં રાતના સમયે 
સોમરસ એકઠો કરી તેને શુદ્ધ કરવામાં આવતો.” પરંતુ શ્રી નારાયણ ભવાની 
પાવગીએ “આયાવર્ત્તાતીલ આર્યાચી જન્મભૂમિ' નામના ગ્રંથમાં (તિલકની ઉક્ત 
વાતનો પ્રતિવાદ કરતાં લખ્યું છે : “પરંતુ ઉત્તર ક્ુવમાં તો સોમલતા થતી જ 
નથી; એ તો હિમાલયના એક મુંજવાન પર્વત પર થાય છે.” 


વિશ્વપ્રસિદ્ધ ઈતિહાસકાર એલફિન્સ્ટને સ્વામી દયાનંદની વાતનું અનુમોદન 
કરતાં લખ્યું છે : “'પહાંપાહા' 1 પલ €૦ ૯ 01 ]દ્વા11, 101 11 110 પલતંદ્રડ, 


૧. 1101071૫ 1)133 0૨1011૫4113 1૫11133121, ૭/75 1112501૨57 1131110 
: 3લંલાપંડ$15 10 [00[00૫ા॥ઉલત ત્ત 1€07 11€01 દ્વા 101ત્ઞા 110 112) 
1૮10 101110 11 11001 દ્વરા ઉ1૦ [01૧11015 21"€થ1€51 111(€1%€011110111 
€01|53101. 1110 1૮0 €01100 0૫। પ0 ત્ત 1100110515 દ્વા દ11 101171 1112 
15 [0111૯6 0૫૬ 01 11€ 00111 01 110 11001ત1 [212100 07101 1100 11તૉંત્વા 
50000111011 ૦15106 1110 #/5ાંત્ત 118110 1111101 )/€15 80. 110 
1300101€515 185 0૯01 [010[0૫1॥તંલવ 01 ક્વ પ૯ટ્ા1 0 1110111 1101દ1 
2€0108ા5ડ 0010 ૫7011 [00110 151 ૫7€01૬ 11 દ 4330 000૫1ણા1તા”/ 
310તતા1ટ 1€07 18211 01 (1 1૯ 3115 ત્વાત 5011 1દૉદ્101. 3િત્ડલ્ત 01 
ઊલ તીડ દ્રારત વવા 11 010૦ 1012-6018 0૮5૯0 5010 ॥1॥ાદ 
[701111૪ 1051 ડદ્યાંત 110 ડલાંલા1ડડ 0011€10 ઊ1તાંત્વ 1745 તા'ટટ૦ઉ 1007 'તંડ 
£ડાંદ્વ 11 110 દ્‌૪€ ૦1 110 તૉ105દ્પ1"5... (1તૉંદ્વા। 5%]21€55, 14ત10ઉંદ્વ, 16. 1.95) 


સંપાદકે જ “ઈન્ડિયન એક્સપ્રેસ'ના આ સમાચારની કાપલી કાપી લેખકને પહોંચાડી હતી. - સં. 


૭૨ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


101 11 2113 0001૮ ૫7110 15 01તળા' (111 110 ૦૦ ૯ 01 [દ10, 15 110૯ 
811 1115101 10 (10 7૫1115 [21101 1€51તઉ0110€€ 11 દ11% €0૫111/ 
0૫।ડાંતટ ઊૉંદ્.” (31[01115101 : 115101) 0 1તૉંદ્ઞ, 301. 1) - અર્થાત્‌ 
“ભારતમાં વસવાટ કરતાં પહેલાં આર્યો ભારતની બહાર કોઈ બીજા દેશમાં 
વસવાટ કરતા હતા એ વાતનો કોઈ પણ અછડતો ઉલ્લેખ ન મનુસ્મૃતિમાં છે, ન 
વેદોમાં છે, અને ન તો મનુસ્મૃતિથી પ્રાચીન કોઈ અન્ય (સંસ્કૃત) ગ્રંથમાં છે.” 
બિલકુલ આવી જ વાત મ્યૂર (10111) નામના બીજા એક “િપ્પક્ષ વિદ્દાને કહી 
છે : “111151, 1017૯00) 0૯ટા॥ ૫11 તદ્વયાતાંત વ્ઞતા1155101 (દ્વા, 50 દ્વિ" 
5 1 [110૫7, 1010 01 110 5૯11151011 0001૮5, 101 €૫0ઊા1 110 11051 
તા ાંણા1, €0૦॥1દ115 દ) તાંડ110 10 લિ 11૦૦ 01 હ1115101 10 (10 
10હંટ્ા 01છાં1 01100 /૫131105....111010 15 10 0૫10100 01110100011 
11 110 [ર1છ૯વંદ્વ 01 110 ૫7015 10856, »દ$0, /5૫1 €10. 18111૪2 
0૯0 ૫5૯ [01 101-7૫1 115 01 01181124 1101011115 01 દ.” 
(0ંટા0દ્વાં 5151011 10%, 301. 1, [. 387) અથાત્‌ - “મારે 
નિખાલસતાથી એ વાતને માન્ય કરવી જ રહી કે, મારી જાણકારી અનુસાર કોઈ 
પણ સંસ્કૃત ગ્રંથમાં - ભલે પછી એ ગ્રંથ ગમે એટલો પ્રાચીન કેમ નથી - આર્યો 
વિદેશી હતા એ વાતનો કોઈ જ ઉલ્લેખ જોવા મળતો નથી... ત્રદગ્વેદમાં જોવા 
મળતા દાસ, દસ્યુ અને અસુર જેવા શબ્દો ભારતના આદિવાસીઓ કે અનાર્યો માટે 
પ્રયુક્ત થયેલા છે, એ વાતનું પણ કોઈ જ પ્રમાણ કે સૂચન જોવા મળતું નથી.'”* 
દ્રવિડ વગેરે લોકો આ દેશના મૂળ નિવાસીઓ હતા, આર્યો ઈરાન વગેરેથી 
અહીં આક્રમણખોરોના રૂપમાં આવ્યા અને આર્યો તથા દાસ અથવા દ્રવિડો વચ્ચે 
યુદ્ધ થયું - આ પ્રકારની ભ્રાંત કલ્પનાઓનો આધાર વેદોમાં ભોગોલિક સંકેતની 
પ્રતીતિ કરાવતા કેટલાક શબ્દો છે. આ અનથના મૂળમાં પણ તિરુક્ત, વ્યાકરણ 
વગેરેની અવગણના કરી, વૈદિક શબ્દોને યૌગિક માનવાને બદલે રૂઢ માનીને 
કરવામાં આવતો દૂષિત વેદાર્થ જ છે. વેદોમાં રામાયણકાલીન ઇતિહાસની 
કલ્પના કરી ઉત્તરપ્રદેશ સરકારે પોતાની એક વિશેષ સૂચના (સં.૩૭(પૂ)-૭૫ - 
સા.પ્ર.અનુ.૨, તા. ૩૦.૪.૭૬) દ્વારા ઘોષિત કર્યું કે : “ઉત્તરપ્રદેશના રાજચિહ્નમાં 
જે શરસંધાન કરેલું ધનુષ્ય છે, એ વેદોમાં વર્ણિત ભારતીય પ્રાચીનતમ ઇતિહાસ 
અને સાહિત્યની અભિવ્યક્તિ કરનારા રામના ધનુષ્યનું ધોતક છે.” જ્યારે આ 
૧. દ્રષ્ટવ્ય : ડૉ. સંપૂર્ણાનંદ રચિત “આર્યો કા આદિદેશ' અને વૈધ્ય રામગોપાલ શાસ્ત્રી રચિત “ક્યા 
વેદો મેં આર્યો ઔર આદિવાસિયો કે યુદ્ધો કા વર્ણન હેં ?” 
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શુટિ પ્રત્યે સરકારનું ધ્યાન દોરવામાં આવ્યું ત્યારે તા. ૮.૧૧.૭૮ના રોજ જાહેર 
કરેલી એક બીજી સૂચના દ્વારા ઉક્ત વાક્યમાંથી “વેદોમાં વર્ણિત' એ શબ્દો કાઢી 
નાખવામાં આવ્યા. 


ટી. બ્યુરો જેવા વિશ્વવિખ્યાત પુરાતત્ત્વવેત્તાએ પણ લખ્યું છે : “111૯0 7૫111 
11015101 01 ॥ાંત્વ 19 1૦૦01૯ 10 10 ૫71101 0૯111011 તા 1 
€&11101 01 00 110૯ દ્વ01800108ા€દ11).” (0010106 1*011 110 
પિલ 7૫11105” 0 1. 3011007 [00130 11 1111 115101 01 
ઊાંત', લ્તાલ્ત 0) 901. /. 1.. 3િદ્ડડ1તા1, [00135106 01 (દ્વારા ઉ01 
11€55 0%101ત, 1975) અર્થાત્‌ - “આર્યોએ ભારત પર આક્રમણ કર્યું હતું - 
એ માન્યતાને સમર્થન આપતું એક પણ પ્રમાણ ઉપલબ્ધ નથી, અને ન તો એ 
માન્યતાને આજ સુધી કોઈ પુરાતત્ત્વની મદદથી સિદ્ધ કરી શક્યું છે.” ડૉ. બાસમ 
પણ આંતરરાષ્ટ્રીય ખ્યાતિપ્રાપ્ત વિદ્ધાન હતા. 


ઉજ્જેનની વિક્રમ યુનિવર્સિટીના પુરાતત્ત્વ વિભાગના ભૂતપૂર્વ અધ્યક્ષ પભ્મભૂષણ 
ડો. વિષ્ણુ શ્રીધર વાકણકર સન ૧૯૬૬થી સિંધુ સભ્યતા સંબંધી સામગ્રીનું 
અધ્યયન કરી રહ્યા છે. તેમણે સિંધુ ઘાટીના ઈ.સ. પૂર્વ ૩૫૦૦ વર્ષ પહેલાંના 
સેંકડો શિલાલેખો, મુદ્રાઓ અને ચિત્રો વગેરેનું ખૂબ જ બારીકાઈથી અધ્યયન કર્યું 
છે. તેમણે પોતાના એક વક્તવ્યમાં કહ્યું છે : “ઝે. 1ડા1પ 91॥1તાદ્ા 
/ત1૮૧111૮1% [011101 1060 01 110 /૫11011 001020 0010101 01 
૧તદ્વા1 1110151) ]]દ્રૉ1, €દ્વ110ઉ 1010 01 111015 (દ્વા 10 
ઊં 3010€€€531111/ 11600 દ્વ 0101૮ 11101181 11 501111૪5 110 11351013 
07110 પ1111૪8 01110 505 [01116 11 110 115 1/દ112) લંપ17ત1001 
01 1141'2[0[0 દ્વા [/01011]06દ1'0. 10 (ઉ1દ્યા10લ્લ (દ્વા (1૦ ॥તી05 
૧1૦) તંળા17ત101 0725 0128ા1દ્ાં 10 ઊં દ્વા 15 10015 1.0 [1 
11 110 ૫1311 લં11171101. 10 લૌત્ઞાલાટલવ [ટડ 011115 (દ્વા (10 
॥ઉી15 1112) તાંપ17લ001 0725 101-7૫11 01 51101૪5 ઉઊદ્વાં 1૦૦01 
1€51115 પ#01*€ 0506 01 €0૦11[0૫101"5.” (ઊતૉત્વા 5%[010€55, પેલપ્ 
11, 3.8.85) 


આ વિશે અમદાવાદ ખાતે આયોજિત એક પત્રકાર પરિષદમાં ડૉ. વાકણકરે 
કહ્યું : “પીંડ 50110 (૦૦ાતા0।લાલ્ત 0) 30 €%00115 ત071 1011 
તા1તિલા! તા501[[01105 11૮0 દ્વ1018001081) ૪૯૦1૦૩૫ 1151013 [01401 
€10.) પલા €011[0100ઉ 1118111 ૦૫01 તા'510811) 01દ્વાટ€ (10 [00[0૫દ્ા 


૭૪ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


€01€€[0001 દ્વ1101૪8 11510116115 (1દ્વાં 7/૫1 115 11૫06લત ॥ઊઉાત્ઞ 1011 
ત્ણાપળ્ધાં દ્વ ૯10.” (111105 01 તદ્ન, 7૫1110ઉંત્વ0દ્વવં, 22.12.85) 


અથાંત્‌ - વિક્રમ યુનિવર્સિટીના પુરાતત્ત્વ વિભાગના અધ્યક્ષ ડો. વિષ્ણુ શ્રીધર 
વાકણકરે પુરાતત્ત્વ, ભૂગર્ભશાસ્્ર, ઇતિહાસ, લોકવાર્તા વગેરેના ત્રીસ વિશેષજ્ઞોના 
સહયોગથી સિંધુ ઘાટીની સભ્યતા સંબંધી સામગ્રીનું અધ્યયન કરીને એ સિદ્ધ કર્યું 
છે કે, હડપ્પા સભ્યતાનું મૂળ આર્ય સભ્યતામાં હતું અથતિ હડપ્પા સભ્યતા કરતાં 
આર્ય સભ્યતા પ્રાચીન હતી. એમના મંતવ્ય અનુસાર હડપ્પા સભ્યતા આર્ય 
સભ્યતાનું જ અંગ હતી. આ નિષ્કર્ષ તારવવામાં તેમણે કમ્પ્યૂટરની મદદ લીધી 
હતી. ડો. વાક્ણકરનું એમ પણ કહેવું છે કે, જ્યારે મારું સંશોધન કાર્ય પૂર્ણ થશે 
ત્યારે આર્યો વિદેશી આક્રમકો હતા એવી ઇતિહાસકારોની માન્યતાને પણ 
બિલકુલ મિથ્યા પુરવાર કરી શકાશે. 

આ બધાં અવતરણો પરથી એટલું સ્પષ્ટ થાય છે કે, જેમ જેમ નિષ્પક્ષ સંશોધનો 
થતાં જશે તેમ તેમ એ વાતની પુષ્ટિ થતી જશે કે આર્ય લોકો ભારતના મૂળ 
નિવાસી છે, અને હડપ્પા સભ્યતાના નામે ઓળખાતી સભ્યતાનું આર્ય સભ્યતાથી 
ભિન્ન કોઈ સ્વતંત્ર અસ્તિત્વ નથી; પરંતુ વાસ્તવમાં બંને સર્વથા એક જ છે. 


સિંધુ લિપિનું સૌપ્રથમ સફળતાપૂર્વક અધ્યયન ડૉ. ફતેહસિંહે સન ૧૯૬૦માં 
કર્યું હતું. તેમણે એ સમય દરમિયાન લગભગ અઢી હજાર જેટલી મુદ્રાઓનો 
અભ્યાસ કર્યો હતો, જેના આધારે “રાજસ્થાન પ્રાચ્ય વિદ્યા પ્રતિષ્ઠાન' જોધપુર દ્વારા 
પ્રકાશિત થતી 'સ્વાહા' નામની પત્રિકામાં તેમના અનેક લેખો પ્રકાશિત થયા હતા. 
ડો. પ%્મધર પાઠકે ડો. ફતેહસિંહના સંશોધન પર આધારિત એક લેખ “હિંદુસ્તાન 
ટાઇમ્સ'માં લખ્યો હતો. ત્યાર બાદ એ જ પત્રમાં કેમ્રિજના ડો. ઔલ્ચિને સંપાદકના 
નામે પત્ર લખીને તેમને સાવધાન કરતાં જણાવ્યું હતું કે, ડો. ફતેહસિંહના 
સંશોધનથી તો એક દિવસ આર્ય-દ્રવિડ સભ્યતાનો ભેદ જ સમાપ્ત થઈ જશે. 

કેટલાંક વર્ષ અગાઉ યુનેસ્કોના ઉપક્રમે આયોજિત એક આંતરરાષ્ટ્રીય 
સેમિનારમાં ભારત સરકારનું પ્રતિનિધિત્વ કરનારા સાત સભ્યોના એક મંડળે 
આર્યો ઈરાનથી આવીને ભારતમાં વસ્યા હોવાની માન્યતાનો એકીસાથે વિરોધ 
કર્યો હતો. આ સંદર્ભે તા. ૩૦.૧૦.૧૯૭૭ના “હિંદુસ્તાન ટાઇમ્સ'માં પ્રકાશિત 
નિમ્ન વિવરણ અત્યંત મહત્ત્વપૂર્ણ છે : 

“11101€ 15 10 €0100105110 €પ1તલા€૯ 01 7૫111 1111115181101 11110 
1॥ાંદ્ 1011 010115ાતંલ, ૧૦૦011૪ (0૦ ॥તાદ્ા 115101 115, 11855 હ્વાત 
10100108515 010 [0 111010૯ 110 110 11101111101 61 501111161' 11. 


શ * 
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1213111100 110 € [1૮1 01 50110 [0૦[૩૫010 0 દિ] તિંડાતા1. 3. પે. 
(રિ. 3ત1101]1, ઝિ1€૯01 01110 પંજ્10॥દ્વાં 1010501111 દ્વા ત 1101110001 01 
110 ઊતાંત્વા 101૯૪001 ડદ્યાંત ઊદ્વા ઊતાંત્વા 50101દ1 11800 0011 (115 
[20111 દ્વ 110 50111161 દ્વા 110 [28[001"5 [1:€5011106 0 (1011 પ₹01"€ 
013 11001 2000 ઉંદ્વાહ્ત. 110 501111ત' 0785 1010 પાતળ 110 ક૯્ટાંટડ 
01 [૫3500 10 તાં$૦101$5 (10 [0100101115 01 €[1110 11010111011 
તી01118 ઉ10 5૦૦૦0 11110111111 કિ. €.. [પૌ101) તંળાંલ્ટુદ્1૨૭ 10111 110 
૭૦૫લ 111101, 9/૯5 €૯૨1૧11ત1130 11, ”્દિતિંડાદ્ા દ્વા તાદ દાણાતલત. 
1110 5017ણ॥ 1101110015 ઊતાંદ્વા] 101૦૪ 1101 ૫75 100 01 1101. 1. 1. 
1દહાં, ગિ'૯૦01 01 #ઉપદ્વાલ્લ્ત ડ00તીંલડ. 1 ૫75 [00111૯0 0૫1 01 
ઊતાંદા] 50101૮15 1દ્વા 110 દ્1(0180010ા€ દાં 1101 ૧55૦૦ંદ્વાલ્ત 7101 
£૫1115 11 તા િતિ'ર11 1૯81015 દ્વા [011065 11 ॥ઉીદ્ તાત 101 310007 
811 111૮5 07111 (10 દ1010010ઠાંલ્હ્યાં $પ 01 પર 7૫1૮105 11 
£િદ્વા151તા1, 11, તા તણા દા ડાં.” 


તાત્પર્ય એ છે કે, પુરાતત્ત્તતા આધારે એ વાતની એક પણ સાક્ષી કે પુરાવો 
મજા. 


મળતો નથી કે જેની મદદથી આર્યોને ક્યાંક બહાર (ઈરાન, અફઘાનિસ્તાન કે 
મધ્ય એશિયા)થી ભારતમાં આક્રમણખોરો રૂપે આવેલા સાબિત કરી શકાય. 


ત્યાર પછી આ પંક્તિઓનો લેખક પણ કેન્દ્ર સરકારના બે શિક્ષણમંત્રીઓને 

મળીને અનુરોધ કરી ચૂક્યો છે કે, જ્યારે સ્વયં સરકાર દ્વારા નિયુક્ત કરવામાં 

આવેલા અધિકૃત વિદ્દાનો જ આર્યો બહારથી આવીને ભારતમાં વસ્યા હોવાની 

ભ્રાંત માન્યતાનું ખંડન કરી ચૂક્યા છે, તો પછી શિક્ષા મંત્રાલલની એ ફરજ થઈ 

પડે છે કે તે આ દિશામાં જરૂરી આદેશો બહાર પાડી ઇતિહાસનાં પુસ્તકો, 
0 


સરકારી નિદેશો અને બંધારણ વગેરેમાંથી “આદિવાસી' જેવા શબ્દો વહેલામાં 
વહેલી તકે દૂર કરે. 

કેટલી નવાઈની વાત છે કે, ભારતની શાળા-કોલેજોમાં એવું ભણાવવામાં 
આવે છે કે આર્યો ઈરાનથી આવીને ભારતમાં વસ્યા હતા, જ્યારે ઈરાનમાં એવું 
ભણાવવામાં આવે છે કે આર્યો ભારતથી આવીને ઈરાનમાં વસ્યા હતા ! જેમ કે 
- “ચનદ હજાર સાલ પેશ અજ જમાના માજીરા બજુર્ગી અજ નિજાદ આર્યા અજ 
કોહહાય કફ કાજ ગુજિશ્તઃ બર સર જમીને કે ઈમરોજ મસ્કને માસ્ત કદમ 
નિહાદન્દ. બ ચૂં આબો હવાય ઈ સર જમીરા મુઆફિક તબ' અ ખુદ યાફ્તન્દ દરી 
જા મસ્કને ગુજીદન્દ વ આરાં બનામ ખેશ ઈરાન ખિયાદન્દ.' (દ્રષ્ટવ્ય : જુગરાફિયા 


૭૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


પંજ કિતઅ બનામ તદરીસ દરસાલ પંજુમ ઇબ્તદાઈ, સફા ૭૮, કાલમ ૧, 
મતબ અ દરસનહિ તેહરાન સન હિજરી ૧૩૦૯, સીન અવ્વલ વ ચહારમ, અજ 
તર્ફ વિજારત મુઆરિફ વ શરશુદઃ) અર્થાત્‌ “કેટલાંક હજાર વર્ષ પહેલાં આર્ય 
લોકો હિમાલય પર્વત પરથી ઉતરીને અહીં ઈરાનમાં આવ્યા અને અહીંનું 
હવામાન અનુકૂળ જોઈને તેઓ ઈરાનમાં વસી ગયા.” 


ઈરાનના બાદશાહો હંમેશાં પોતાનાં નામની સાથે “આર્યમેહર'નો ઈલકાબ 
લગાવતા આવ્યા છે. ફારસીમાં સૂર્યને “'મેહર' કહે છે. ઈરાનના લોકો પોતાને 


સૂર્યવંશી આર્યો માનતા રહ્યા છે. 


આર્યોને વિદેશી બતાવતી માન્યતાનાં માઠાં પરિણામો આજે વિવિધ સ્વરૂપે 
આપણી સમક્ષ પ્રગટ થઈ રહ્યાં છે. ૪થી સપ્ટેબર, ૧૯૭૭ના રોજ સંસદમાં 
રાષ્ટ્રપતિ દ્વારા નિયુક્ત સભ્ય ફ્રેક એન્થોનીએ માંગ કરતાં કહ્યું : “5દ્51તના 
310116 00 તલાલાલત 1011 1100 હાંછી11 501લ્તી॥1ટ 01110 €0115110111011, 
02€€દ150 11 15 દ્વ [00] 1118૫4૪૯ 0101811 10 ઊ15 €0111117) 01 
10ંછ્ઠા 110દઉલા', ઊ0 7116105.” (દ્વા 2%[21255, 90[21. 5,197) 
અર્થાત્‌ - “સંસ્કૃતને બંધારણના આઠમા પરિશિષ્ટમાંથી કાઢી નાખવી જોઈએ, 
કારણ કે એ વિદેશી આર્યો દ્વારા આ દેશમાં લાવવામાં આવેલી એક વિદેશી ભાષા 
છે.” ૧૯૭૮ના આરંભમાં ભારતે પોતાનો સર્વપ્રથમ ઉપગ્રહ અંતરિક્ષમાં તરતો 
મૂક્યો અને તેનું નામ દેશના પ્રાચીન વિજ્ઞાનીના નામ પર “આર્યભટ્ટ' રાખવામાં 
આવ્યું. ૨૩ ફેબ્રુઆરી, ૧૯૭૮ના રોજ દ્રવિડ મુન્નેત્ર કડગમ (ડીએમકે)ના 
પ્રતિનિધિ લક્ષ્મણને એ નામ પર વાંધો ઉઠાવ્યો અને રાજ્યસભામાં માંગણી કરી 
કે, આ “આર્યભટ્ટ' નામ વિદેશી હોવાથી એના બદલે કોઈ બીજું ભારતીય નામ 
રાખવું જોઈએ. થોડાં વર્ષ અગાઉ તામિલનાડુના સલેમ નામના નગરમાં મર્યાદા 
પુરુષોત્તમ શ્રીરામ આર્યસંતાન હોવાને લીધે તેમની મૂર્તિના ગળામાં ખાસડાંનો 
હાર પહેરાવી તેને ઝાડુથી મારતું જતું એક સરઘસ કાઢવામાં આવ્યું હતું. 

હવે મુસલમાનો અને ખ્રિસ્તીઓ તરફથી એમ કહેવામાં આવે છે કે, આ 
દેશના લોકોમાંથી મુસલમાન અને ખ્રિસ્તીઓ થઈ ગયેલા લોકોમાંના મોટા 
ભાગના લોકો તો અહીંની તથાકથિત નિમ્ન જાતિઓ - અનુસૂચિત જાતિઓ, 
જનજાતિઓ અને ગિરિજનો વગેરેમાંથી આવ્યા છે; અને કેમ કે આ જ વર્ગના 
લોકો ભારતના આદિ અર્થાત્‌ મૂળ નિવાસીઓ છે, એટલા માટે જે લોકો 
હિંદુમાંથી મુસલમાન અને ખ્રિસ્તી બન્યા છે, તેઓ જ વાસ્તવમાં આ દેશના 
અસલી માલિક છે, અને તેમના સિવાયના બાકી બધા (હિંદુઓ) વિદેશીઓ છે. 


 * મ 


વેદોમાં પ્રક્ષેપ ૭૭ 


અંગ્રેજો તો ચાલ્યા ગયા, પરંતુ ભારત પર સૌપ્રથમ આક્રમણ કરનારા આ વિદેશી 
આર્યો (હિંદુઓ) હજુ સુધી અહીંથી ગયા નથી. નહિ તો જે સૌથી પહેલાં આવ્યા 
હોય તેમણે અહીંથી જવું પણ સૌથી પહેલાં જ જોઈતું હતું. આ સંદર્ભમાં “મુસ્લિમ 
ઇન્ડિયા” (“11151111 11ૉંદ્વ'' ના ૨૭ માર્ચ, ૧૯૮૫ના અંકમાં પ્રકાશિત થયેલું 
એક વક્તવ્ય અત્રે દ્રષ્ટવ્ય છે : “1115 1દ્વા ત 90101૪5 10 1105૯ ૫710 દ્વા'€ 
115 018111 1110111115 દ્વા 101100 115 1128111111 0071015. 1 15 (101 
7100 0111 110 1161'2[0[22 દ્વા 1/011011]06દ10, (10 0701105 11051 
તઞારંણા1 તાં1117ત1101. 10035 01 ॥ તીક 5 10113511115 હા (11151 115 10 
€010115 1011 11050 5015 01 110 5011. 110 ત્વ1€ હાંઊણા' દડ 01 
'110દ15. 11 હ11 [ટા] 11151015, 1 15 11050 [2૦0210 0010 તલ વલાતલ્ત 
ઊતાંદ. 110 71138115 0011 00101૪8 (0 ॥1ૉંધ ત્વાત 10100 00111 1010 
1. 1110) દ્વાર [0'0ંછા101"5, (10૯ 01101110 ૫711111. /૧5 /૧10/8115, 110) દ્વ '€ 
4150 ॥ઊતૉત'ડ 1151 11૫6601. 1 [0100311115 દ્વા (11151 115 દ1€ 
100છા015 દ્વા 11૫5 છલ 0૫1 01 તાત, દડ ઊલ 5 1151 1101806015 
110 ૫11105 દ્વ€ તા11) 0011106 10 ટલા 0૫! 1151. 111050 ૫710 € 1110 
1151 111051 12170 11451.” 


“મુસ્લિમ ઇન્ડિયા'ના સંપાદક મંડળમાં ઇન્દ્રકુમાર ગુજરાલ, પી. એન. 
હક્સર, ખુશવંતસિંહ, બદરૂદીન તેયબ વગેરે દેશના બુદ્ધિજીવી લોકો છે અને 
સૈયદ શહાબુદીન તેના મુખ્ય સંપાદક છે.* 


આશ્ચર્ય અને દુઃખની વાત છે કે, દેશ સ્વતંત્ર થયાને પચાસ વર્ષો થઈ ગયાં 
પછી પણ આપણે હજુ તેની તે જ મિથ્યા માન્યતામાં જીવી રહ્યા છીએ. ત્રદષિઓ 
ક્રાંતદ્રષ્!ા હોય છે. આથી જ મહર્ષિ દયાનંદે “સત્યાર્થપ્રકાશ'માં એ વાત ઉઠાવી 
હતી કે, આર્યો આ દેશના મૂળ નિવાસી છે. 


૧. આ વાત આ પુસ્તક મૂળ હિંદીમાં લખાયું તે સમય (૧૯૮૬ની છે. - સં. 


ર. આ અંગેની વિસ્તૃત વિવેચના મારા “આર્યો કા આદિ દેશ ઓર ઉનકી સભ્યતા' તથા 
“40/01 : 110 ઉ1ઠાં॥દ્ાં 1 01દા 0 /1)થ105' નામનાં પુસ્તકોમાં કરવામાં આવી 
છે. આ જ વિષયનું સંક્ષિપ્ત વિવેચન મારા “આર્યો કા આદિ દેશ' નામના લઘુ ગ્રંથમાં કરવામાં આવ્યું 


ન્‌ 


છે, જેનો ગુજરાતી સહિત દેશની લગભગ બધી જ પ્રાંતિય ભાષાઓમાં અનુવાદ થયો છે. 


"ઉહ: 
વેદાર્થની પરંપરા 


મનુષ્યનો સર્વપ્રથમ ઉદ્દભવ કોઈ એક સ્થાન પર થયો હતો. તેની સાથે સાથે જ 
મનુષ્યમાત્રનું માર્ગદર્શન કરવાની ક્ષમતા ધરાવતા વેદોનો પણ પ્રાદુર્ભાવ થયો. 
મૂળ રૂપે આ વેદો જ તેની જીવન-પદ્ધતિના ઉદ્બોધક હતા. કાર્યક્રમ અનુસાર 
જીવન-સાધનોની આવશ્યકતા અને અન્ય કેટલાંક જરૂરી કારણોસર આ માનવ- 
સમાજ ધીમે ધીમે અપેક્ષિત દિશાઓમાં ફંટાતો - ફેલાતો ગયો. જેમ જેમ 
તાત્કાલિક કારણોથી બાધ્ય થઈને તે દૂર-સુદૂર આગળ વધતો ગયો, તેમ તેમ તે 
પોતાના મૂળ સ્થાનથી વિચ્છિન્ન થઈને એક નવીન કહી શકાય એવી સંસ્કૃતિ સાથે 
એક નવીન સમાજના રૂપમાં વિકસિત થતો ગયો. પરંતુ જ્યારે વિશ્ષના લગભગ 
તમામ નિપ્પક્ષ વિઠ્દાનોએ એકી સ્વરમાં એમ ઘોષિત કર્યું કે સંસારનાં પુસ્તકાલયોમાં 
સૌથી પ્રાચીન ગ્રંથો ત્રદગ્વેદાદિ છે, ત્યારે એટલું તો નિશ્ચિત છે કે આ વાત કહેવાનું 
સાહસ તેમણે જરૂર કોઈ ને કોઈ તથ્યોના આધારે જ કર્યું હોવું જોઈએ. એમની 
આ વાત એ વાતની સાક્ષી છે કે, કોઈ એક જ સ્થાન પર આદિ-માનવના 
પ્રાદુભાવની સાથે વેદોનો પ્રકાશ થયો હતો. સમાજની સાથે “જ્ઞાન'ની આ દીર્ઘ 
યાત્રાની કહાણી પર જો ગંભીરતાપૂર્વક વિચાર કરવામાં આવે તો આ એક તથ્ય 
પણ થોડું સ્પષ્ટ રૂપે ઝલકી આવે છે કે, મનુષ્યનો પ્રથમ પ્રાદુર્ભાવ ક્યાં થયો હતો. 
આની પરખ કરવાની કસોટી છે - આજ પર્યત ચાલ્યો આવતો વેદનો નિરંતર 
અનવચિઠશન્ઞ પ્રવાહ. એ સમાજે આ પરંપરાને સુરક્ષિત રાખી છે, જે આજ પર્યત 
પોતાના મૂળ સ્થાન સાથે સંલગ્ન પ્રદેશોમાં એ જ રીતે વિધમાન છે, જે રીતે તે 
આજથી લાખો-કરોડો વર્ષ પૂર્વે વર્તમાન હતો.* આથી જ માનવમાત્રના ઉદ્બોધક 


ન્‌ 


હોવા છતાંય વેદોને ભારતીય સંસ્કૃતિના મૂળ આધાર માનવામાં આવે છે. 


?. નોબેલ પારિતોષિક વિજેતા જગપ્રસિદ્ધ વિદ્દાન મેટરલિંક ([0દટાલ111101૮) તેમના “સિક્રેટ હાર્ટ 
નામના ગ્રંથમાં લખે છે : “11 15 1017 111) 10 છટ ૦૦11૯51૯ દ્વા ઊ15 50૦101૦૯ 
(01 11007વંછ્લ) 15 10 0૯ 10૫॥ઉ 11 ઊતાંદ્ઢ, 1101000 11 411 [1006011137 11૯ 
580106 1૯80111૪ 5[21૯0 1110 121001, [0૫10 115 ૫78) (0 દ્વાલાંરા1 ”્લા'ડાંદ 
ક્ત 0ઊદ્વાંવાંદ્, [૦1110૯્લત (10 11010107 10૯0 દ્વા €1€[0 11 (1૦૦૦૦ દ્વાતં 
50૫11 01 1101000, 118113 1૦80111૪ (11॥દ્ષ ક્ષાત ૦૪૦ /110ા1લદ.”.....ડ 


વેદાર્થની પરંપરા ૭૯ 


સામાન્ય અવસ્થા કે વ્યવહારમાં મનુષ્યને થતું જ્ઞાન સાધનોની અપેક્ષા રાખે 
છે. પરંતુ ઈશ્વરીય જ્ઞાનમાં એવી સ્થિતિનો અવસર નથી આવતો. એ જ્ઞાન કોઈ 
મનુષ્યની અનુભૂતિ, ભાવના, સ્મૃતિ કે કલ્પના નથી. એ સ્વયંપ્રકાશ, સૃષ્ટિ- 
પ્રલય, સમાધિ-વિક્ષેપ વગેરે સમસ્ત માનવીય વ્યવહારોનું પ્રકાશક, અખંડ, 
અજન્મા, અનશ્ચર અને સ્વતઃપ્રમાણ છે. ગંભીરતાથી વિચાર કરવાથી સ્વતઃપ્રમાણનું 
તાત્પર્ય જાણી શકાય છે. કોઈ પણ વિષય-વસ્તુનો અંતિમ 4િર્ણય કરવામાં અંતિમ 
સોપાન “જ્ઞાન' હોય છે. સંપૂર્ણ લોક-વ્યવહાર પોતાના જ્ઞાનના આધાર પર જ 
અવલંબિત હોય છે. કોઈ વિષય-વસ્તુ તત્ત્વ છે કે નથી - તેનું અંતિમ નિર્ણાયક 
ફક્ત જ્ઞાન છે. આપણે જોઈએ છીએ કે વિષયોની સત્તા ઇઈન્દ્રિયોથી, ઇન્દ્રિયોની 
સત્તા મનથી, મનની સત્તા બુદ્ધિથી અને બુદ્ધિની સત્તા જ્ઞાનસ્વરૂપ આત્માથી 
નિશ્ચિત થાય છે; પરંતુ જ્ઞાનને પ્રમાણિત કરવા માટે જ્ઞાનથી ભિન્ન કોઈ અન્ય 
પદાર્થની અપેક્ષા ક્યારેય નથી રહેતી. આ જ સ્થિતિમાં જ્ઞાનનું સ્વતઃ પ્રામાણ્ય 
રહેલું છે. 

વેદ પુસ્તક અથવા ધ્વિસમૂહ કે વર્ણસમૂહ નથી. વેદ ફક્ત જ્ઞાન છે, અને 
એ બધાં તેનાં પ્રતીક છે. એ જ્ઞાન સદા યથાર્થ, સદા અપરોક્ષ છે; કારણ કે પરબ્રહ્મ 
પરમેશ્વર દેશ, કાળ, વસ્તુ વગેરેના પરિચ્છેદ (સીમા)થી રહિત એક પરિપૂર્ણ તત્ત્વ 
છે. એટલા માટે તેનું જ્ઞાન પણ દેશ, કાળ વગેરેથી પરિચ્છિન્ન હોય એ સંભવ 
નથી. એ જ્ઞાન બ્રહ્મનું રૂપ - નિત્ય ગુણ છે. એ અનાદિ-અનંત જ્ઞાનની ભાવના 
કરી સાક્ષાત્કૃતધર્મા ત્ર્દ્ષિઓએ કહ્યું : 'ત્તમેવ પ્રત્યક્ષ વ્રણાસિ ત્વામેવ પ્રત્યક્ષ બ્રણા 
તરિષ્યામિ ।' આવું વેદ-જ્ઞાન ઈશ્વરીય - ઈશ્વરપ્રદત્ત સિવાય અન્ય કંઈ હોઈ ન 
શકે. આના જ આધારે શંકરાચાર્યે ત્રીજા બ્રહ્મસૂત્રની વ્યાખ્યામાં વેદના 
મહિમાનું અતિ ઉદાત્ત શબ્દોમાં વર્ણન કરતાં લખ્યું છે : 'મઇત ત્રશ્મ્વેરારે: 
શાસ્રસ્યાનેજાવિદાસ્થાનોપવૃંરિતિસ્ય પ્રરીપવત્સર્વાર્થાવસોતિનઃ સર્વસવત્પસ્ય યોસિઃ 
વારળં ત્રણ 1 ત દીર્શસ્ય શાજ્રસ્યર્મ્વેરારિતિક્ષળસ્ય સર્વસમુળાસ્તિતસ્ય 
સર્વસ્ાજ્ન્યત: સમ્મવોડસ્તિ ।' અર્થાત્‌ - “અનેક વિદ્યાઓના સ્રોત, સર્વજ્ઞ-કલ્પ 
મહાન ત્રદગ્વેદાદિ શાસ્રનું કારણ બ્રહ્મ છે. આ વેદશાસ્ત્રો પ્રદીપની સમાન 
સમસ્ત અર્થોના પ્રકાશક છે. આ પ્રકારનાં સર્વજ્ઞ ગુણોથી પરિપૂર્ણ ત્રદગ્વેદાદિ- 
સ્વરૂપ શાસ્ત્રો સર્વજ્ઞ પરબ્રહ્મ પરમેશ્વર સિવાય બીજા કોઈથી પ્રગટ થઈ શકવાં 

અથતિ્‌ - “વિદ્યાનું મૂળ સ્થાન ભારત છે, એ વાત હવે નિર્વિવાદ છે. સંભવ છે કે આ પવિત્ર 

વિધા ભારતથી મિસ્ન ગઈ અને ત્યાંથી પ્રાચીન ઈરાન અને આરબ દેશોના માર્ગે થઈ, યહૂદી 


જાતિને પ્રભાવિત કરી, ગ્રીસ અને યુરોપના દક્ષિણ ભાગમાં પ્રવેશ પામી. છેલ્લે તે ચીન અને 
અમેરિકા પહોચી.” 


૮૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


સંભવ નથી.” 

વાક્યપદીયકાર ભર્તૃહરિએ વેદને સાક્ષાત્‌ બ્રહ્મનું સ્વરૂપ કહ્યા છે : “તસ્ય 
વેજ્ેડનુવારસ્ત્ર ઈ્વઝ્ત્ પ્રાપ્યપાયસ્ત્ર ।' 

પાશ્ચાત્ય-પૌરસ્ત્ય અને પ્રાચીન-અવચીન મનીષીઓએ વેદોને વિભિન્ન 
દૃષ્ટિકોણોથી જોયા છે. પાશ્ચાત્ય દષ્ટિકોણ અનુસાર વેદ માનવીય મસ્તિષ્કની 
પ્રારભિક ચેતનાની અટપટી ઉક્તિઓ છે, જેમાં ન પરસ્પર સંગતિ છે અને ન તો 
સૂઝ પડે એવા અર્થોની સ્થાપના છે. વેદ ધાર્મિક વિશ્વાસોનાં વિજાડિત (સ્થાવર, 
ચકિત કરનારાં) પોથાં છે, જેનો અધિકાંશ બુદ્ધિગમ્ય નથી. માનવજાતનાં અબુધ 
બાળકો જે આશ્ચર્ય સાથે જગતને જોતાં હતાં તેની જ છાયા આ વેદમંત્રોમાં જોવા 
મળે છે. આ જ સૂત્રને પકડીને પશ્ચિમના વિઠ્દાનોએ છેલ્લાં બસો વર્ષમાં વેદોનાં 
અનેક ભાષ્યો અને વ્યાખ્યા-ગ્રંથો લખ્યાં છે. આપણા દેશમાં પણ તેમના 
માનસપુત્ર વૈદિક વિદ્દાનો એવા જ પ્રકારના અર્થોમાં રુચિ લે છે. એમના માટે 
બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો, નિરુક્ત વગેરેમાં આપવામાં આવેલી વેદ-વ્યાખ્યા બહુધા અનાસ્થાની 
વસ્તુ છે. કાશીનાથ રાજવાડે તેમના નિરુક્તની ભૂમિકામાં લખી માર્યું : 


“1110 [પૌ પતિક્ષ 1101106 15 દ્વ 51180 010. 1 દ્વા) ત૦5૦17૦૭ 
110 1110 017 51૮51 01 ડલંણા1€... 1 15 101 ત્વ ડલંરા€€, 01011 
"81705117 01 ડલંણા1€€... 1 70110110 10 5૮ ઊદ્વા 110 [પાળતદ્ષ 1101106 
01 તલા1પદ્વ1ં01 15 05૫1... [પૌ011001 0? ૦1001010805 11 1પાળાતત 
૬0011 5011501055... 10111110115 1.0 1૦11) 11101111011.” (00. 41-43) 


ક પિ 


અથાત્‌ - “નિરુક્તની પદ્ધતિ એટલી વિચિત્ર છે કે તેને “શાસ્ર' કે “વિજ્ઞાન'નું 
નામ આપી શકાય તેમ નથી. નિરુક્ત વિજ્ઞાન નહિ, પરંતુ વિજ્ઞાનની મજાક છે. 
હું સાહસપૂર્વક કહી શકું છું કે, નિરુક્તની નિર્વચન પદ્ધતિ બેહુદી - મૂર્ખતાપૂર્ણ 
છે. અનેક વ્યુત્પત્તિઓ નિરર્થક અથવા મૂર્ખામીભરેલી અને ઉપજાવી કાઢેલી છે.” 

ડો. સિદ્ધેશ્વર વર્માએ કાશીનાથ રાજવાડેના મતનો પ્રતિવાદ કરતાં કરતાં પણ 
લખી માર્યું : 

“ન 5દ્લ 0785 50 11001 01 હવા1 0101010851 ઊદ્વા 115 01870 [01 
01011001021 ૦1૯11000700, લા151105 દ્વા 01૧13106 115 11148111011. 
01૪ 10 ઊ15 5011015 તલ હ્તા, 10 15 તા1૫0ા1, 101 0111)/ 10 31[2011100115 
કાઉ ૫111€€€5561, 0૫1 ત્વાંડ0 10050, ૫1150116 દ્વા €૫ણા ૫71ત 
01010108૯5.” (1310110108 01 15168, [0. 8) 


વેદાર્થની પરંપરા ૮૧ 


અર્થાત્‌ - “યાસ્કને વ્યુત્ત્તિનો એટલો બધો મોહ હતો કે એમની એ ઘેલછાએ 
એમની કલ્પનાશક્તિને કચડીને મૂકી દીધી હતી. એમના આ દોષને કારણે એમણે 
કરેલી વ્યુત્પત્તિઓ ફક્ત વ્યર્થ અને અનાવશ્યક જ નહિ, બલ્કે શિથિલ, ગ્રુટિપૂર્ણ 
અને કઢંગી પણ છે.” 

પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનો અને એમનું એઠું ખાનારા ભારતીય વિદ્દાનોની સમજમાં 
એટલી પણ વાત ન બેઠી કે, જયારે યાસ્કે સ્વયં કહી દીધું છે કે અહીં (અર્થાત્‌ 
નિરુક્ત અ. ૪થી ૬ સુધી) 'ઝનવમતસંસ્જાર' શબ્દોનાં નિર્વચન [વ્યુત્પત્તિ)નું 
પ્રકરણ હોવાથી, પ્રકૃતિ-પ્રત્યયનો બોધ ન હોવાને કારણે, અર્થ, પ્રકરણ વગેરેના 
આધારે નિર્વચન કરી અર્થ દશવ્યો છે (તાન્યતોડનુત્રમમિષ્યાપઃ, ઝતવમતસસ્વાસસ્ત્ર 
સિમમાન્‌), તો પછી યાસ્ક પર આ પ્રકારનો આક્ષેપ કરવો એ તો પોતાના જ 
અજ્ઞાનનું વિજ્ઞાપન કરવા જેવું છે. ભલે યાસ્કે કોઈ પણ વેદનું ભાષ્ય ન કર્યું હોય, 
પરંતુ તેમણે વેદાર્થનો માર્ગ જરૂર પ્રશસ્ત કર્યો છે. માટે જ તેમના નિરુક્તને 
વેદાંગત્વની પ્રાપ્તિ થઈ છે; કારણ કે નિરુક્ત વગર ન પદ-વિભાગ થઈ શકે છે, 
અને ન તો અર્થનું જ્ઞાન થઈ શકે છે. 

ભારતીય પરંપરાગત દષ્ટિ વેદોને ઈશ્વરીય વાણી રૂપે જુએ છે. આગમ શાસ્ત્રો 
અનુસાર વાણી ચાર પ્રકારની હોય છે : પરા, પશ્યંતી, મધ્યમા અને વેખરી. 
મનુષ્ય જે વાણી બોલે છે અને સાંભળે છે, તે “વેખરી' વાણી છે. વૈખરી વાણી 
શી રીતે વ્યક્ત થાય છે, એ વિશે “વર્ણોચ્ચારણશિક્ષા'માં લખ્યું છે : ઝાત્મા તૂજ્ધ્યા 
સમેત્યાર્થાન્મનો યુ વિવક્ષયા | મન: જાયામ્તિમાદસ્તિ સ પ્રેસ્યત્તિ માસ્તમ્‌ । 
મારતસ્તૂરસિ ત્તરનમન્રં અનયત્તિ સ્વર્મ્‌ ॥ અથાત્‌ - “જીવાત્મા બુદ્ધિ દ્રારા અર્થાની 
સંગતિ કરી, કહેવાની - બોલવાની ઇચ્છાથી મનને યુક્ત કરે છે. વિદ્યુતરૂપ મન 
જઠરાગ્નિને સક્રિય કરે છે, જઠરાગ્નિ વાયુને પ્રેરિત કરે છે, અને વાયુ ઉરઃસ્થલમાં 
વિચરતો વિચરતો મંદ સ્વર ઉત્પશ્ન કરે છે.” 

ઉચ્ચારણ કરતાં પહેલાં જે વાણી કંઠ સુધી શબ્દ રૂપે સ્થિત રહે છે, તે “મધ્યમા” 
છે. શબ્દ રૂપ ગ્રહણ કરતાં પહેલાં જે ભાવ રૂપ જ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય છે, તે વાણીનું 
“પશ્યંતી' રૂપ છે. તે ભાવ વ્યક્ત રૂપે ન હોઈ અસ્પષ્ટ - અવ્યક્ત રૂપે હોય છે, 
પરંતુ આત્મામાં તેની અનુભૂતિ જરૂર થાય છે. અને જેનો આપણને અસ્પષ્ટ 
આભાસ પણ નથી થતો, જ્ઞાનની એ સ્થિતિને “પરા' વાણી કહે છે. તે જ્ઞાનની 
સ્થિતિ આત્મામાં અવશ્ય હોય છે. જેની અભિવ્યક્તિ થાય છે, તેની સત્તા પહેલેથી 
હોય છે. એટલા માટે જો આત્મામાં પણ ન હોય તો તેના સ્પષ્ટ અથવા અસ્પષ્ટ 
કોઈ પણ રૂપે હોવાનો પ્રશ્ન જ પેદા થઈ શકતો નથી. 


૮૨ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


નિત્ય પરમાત્મામાં સદા રહેનારું નિત્ય જ્ઞાન જ “પરાવાણી' છે. પરાવાણી 
“એકર્ષિ* પરમાત્મામાં રહે છે. ત્રદ્ષિ લોકો જ્યારે આ પરાવાણીને પોતાના 
આત્મામાં સંક્રમિત થતી અનુભવે છે, તેનો સાક્ષાત્કાર કરે છે, ત્યારે તે “પશ્યંતી' 
વાણી કહેવાય છે. આ પશ્યંતી વાણી અગ્નિ, વાયુ, આદિત્ય અને અંગિરા નામ 
ધરાવતા ચાર દેવો અથવા પ્રથમ - પૂર્વ - આદિ ત્રશદ્ષિઓમાં રહે છે. આ ચાર 
ત્્દ્ષિઓ અથવા બ્રહ્મનાં ચાર મુખમાં સ્થિત આ વાણી જ્યારે માનવ કલ્યાણની 
કામનાથી શબ્દ અને અથમાં વિભક્ત થઈને મનોમન ઘૂમવા લાગે છે, ત્યારે તેને 
“મધ્યમા' કહેવામાં આવે છે. એ અવસ્થામાં કંઠ, તાલુ વગેરેનો કોઈ વ્યાપાર કે 
પ્રવૃત્તિ થતી હોતી નથી. અંતે જ્યારે આ વાણી મનુષ્યનાં શ્રવણ-પ્રવચનનો 
વિષય બનીને સર્વત્ર વીખરાઈ જાય છે, ત્યારે તેની સંજ્ઞા “વેખરી' કહેવાય છે. 
આ રીતે વેદવાણી ત્ર્દૂ્ષિઓના માધ્યમથી પ્રાપ્ત થયેલી બ્રહ્મ-સ્થિત પરાવાણીનું 
શ્રુતિપથગમ્ય રૂપ છે. આ ચાર પ્રકારની વાણીઓમાંની ત્રણ - પરા, પશ્યંતી 
અને મધ્યમા અવ્યક્ત રૂપ હોય છે, જયારે એક માત્ર વૈખરી વાણી જ વ્યક્ત 
રૂપ હોય છે. ત્ર્દ્ગ્વેદ (૧.૧૬૪.૪૫)માં આ સંપૂર્ણ વિચાર આ રીતે પ્રસ્‍તુત 
કરવામાં આવ્યો છે : 

ત્તત્વારિ વાવ્દ્‌ પરિમિતા પયાનિ ત્તાતિ વિરુર્વાણાળા વે મનીષિળઃ । 
મદા ત્રીખિ સિદ્તિ સેડ્યત્તિ તૂરીયં વાત્તં મતુષ્યા વવ્ત્તિ ॥। 

વેદો આજે જે સ્વરૂપે મોજૂદ છે, તેને “સંહિતા' કહેવામાં આવે છે. આ લેખબદ્ધ 
ગ્રંથોનાં નામ ત્દગ્વેદ, યજુર્વેદ, સામવેદ અને અથર્વવેદ સંહિતા છે. વેદમાં સમસ્ત 
સૃષ્ટિની નિમણિકળાનું વિજ્ઞાન છુપાયેલું છે. જેમ કોઈ કારીગર કોઈ ખાસ યંત્રનું 
અથવા કોઈ વૈધ કોઈ ખાસ દવાનું નિર્માણ કરે છે, તો સાથે સાથે તે તેના 
વણંનાત્મક રૂપમાં ગ્રંથની રચના કરે છે. એવી જ રીતે વેદ બ્રહ્મનું સિદ્ધાંત જ્ઞાન 
(111€01/) છે, અને સૃષ્ટિ તેની પ્રયોગાત્મક (18001101) રચના છે. બંનેમાં 
અર્થાત્‌ વેદ અને સૃષ્ટિમાં પૂર્ણ સામંજસ્ય છે. 

વેદો પ્રત્યેની આવી આસ્થા કોઈ અંધવિશ્વાસનું પરિણામ ન હોઈ શકે. 
અંધવિશ્વાસ પર આધારિત માન્યતા અનંત કાળ સુધી ટકી ન શકે. વાળની ખાલ 
ઉતારનારા ગૌતમ, કપિલ અને કણાદ જેવા મનન-ચિંતનશીલ મનુષ્યોએ પરીક્ષા 
કર્યા વગર જ વેદોની મહત્તાનો સ્વીકાર કર્યો હોય - એવું તો બની ન શકે. સાચું 
જોતાં, આ ત્રશ્ષિઓને વેદાર્થ સ્પષ્ટ હતો. આથી તેઓ વેદોની મહત્તા સ્પષ્ટ રીતે 
જાણતા હતા. વેદોનાં રહસ્યોને સ્પષ્ટ કરવા માટે પ્રાચીન કાળથી પ્રયત્નો થઈ 
રહ્યા છે. વેદાંગો અને ઉપાંગો વગેરેનું પ્રણયન પણ આ જ હેતુથી કરવામાં આવ્યું. 


વેદાર્થની પરંપરા ૮૩ 


વેદોની વ્યાખ્યા કરતા ગ્રંથો પણ રચવામાં આવ્યા. તેમ છતાં વેદભાષ્ય કરવાનો 
પ્રયત્ન કોઈએ ન કર્યો. વેદોના આવિભવિકાળ અને ત્યાર પછી પણ પર્યાપ્ત સમય 
સુધી વેદોનું અધ્યયન-અધ્યાપન ઘણુંખરું મૌખિક પરંપરાના આધારે જ થતું રહ્યું. 
ત્રદીષી લોકો પરંપરાના આધારે એકબીજાને વેદાર્થનું જ્ઞાન કરાવતા રહ્યા. 
વેદભાષ્ય કે વેદાર્થની પરંપરાનો ઉપક્રમ ત્યારે થયો, જ્યારે લોકો મૌખિક ઉપદેશ 
દ્વારા વેદાર્થ સમજવામાં અસમરથતા અનુભવવા લાગ્યા. વેદાર્થ કરનારા 
આચાર્યોએ વેદોને પોતપોતાની દૃષ્ટિએ જોયા, અને એ મુજબ તેમણે વેદાર્થો 
પ્રસ્‍તુત કર્યા. આથી જ પ્રાચીન પ્રામાણિક આચાર્યોએ પણ વેદમંત્રોના અલગ 
અલગ અર્થ કર્યા છે. 

સાયણ પહેલાંના વેદભાષ્યકારોમાં સ્કંદસ્વામી, દુર્ગાચાર્ય, ઉદ્દગીથ, હરિસ્વામી, 
ઉવટ, વરરુચિ, ભટ્ટભાસ્કર, વેંકટમાધવ, આત્માનંદ, આનંદતીર્થ, માધવ, 
ગુણવિષ્ણુ, ભરતસ્વામી, દેવપાલ અને આનંદબોધનાં નામ નોધપાત્ર છે. પ્રત્યક્ષ 
કે પરોક્ષ રૂપે વેદાર્થ કરનારા આ તમામ ભાષ્યકારો યાજ્ઞિકવાદની ધરીની 
ચોતરફ ઘૂમતા રહ્યા. ત્રિવિધ પ્રક્રિયામાં અર્થ ન કરવાનું આ વેદભાપષ્યકારોનું 
મુખ્ય કારણ તેમની વેદોના સર્વજ્ઞાનમયત્વમાં [નિષઠાનો અભાવ જ માનવો રહ્યો. 
છતાંય સાયણ પહેલાંના આચાર્યોએ કરેલા વેદાર્થોનું અવલોકન કરવાથી એવું 
પ્રતીત થાય છે કે, યાસ્ક વગેરે આપ્ત ત્રદ્ષીઓના વેદાર્થ-સિદ્ધાંતોની પરંપરા 
થોડાઘણા અંશે આ આચાર્યો સુધી ટકી રહી. પરંતુ મધ્યયુગ સુધી પહોંચતાં 
સુધીમાં તો વેદોનું પ્રયોજન ફક્ત દ્રવ્યમય યજ્ઞોના અનુષ્ઠાન પૂરતું જ મર્યાદિત 
બનીને રહી ગયું. વેદાર્થની આર્ષ પરંપરા આ જ રીતે ધીમે ધીમે હ્રાસ અભિમુખ 
થઈને લુપ્તપ્રાય જેવી થઈ ગઈ. શતાબ્દીઓ સુધી વૈદિક સાહિત્ય યાજ્ઞિકવાદની 
ધરીની ચારે બાજુ ઘૂમતું રહ્યું. સાયણના સમય (ઈસુની ૧૪મી સદી) સુધીમાં તો 
એવી હાલત થઈ ગઈ કે, આધ્યાત્મિક તત્ત્વોનું સ્પષ્ટ નિરૂપણ કરતા વેદમંત્રોને 
પણ પકડી-પકડીને જબરદસ્તીપૂર્વક યજ્ઞ-પ્રક્રિયામાં ઘુસાડવામાં આવ્યા. આગળ 
જતાં પરિસ્થિતિ ત્યાં સુધી બગડી કે શતપથ-બ્રાહ્મણ જેવા વેદ-વ્યાખ્યાન ગ્રંથોમાં 
પ્રક્ષેપ કરી તેને દૂષિત કરવાના પ્રયાસો થવા લાગ્યા. 


મહીધરે તો સાયણને પણ માત કરી દીધા. વેદમંત્રોના યજ્ઞપરક અર્થ તો આ 
બંનેએ કર્યા છે, પરંતુ મહીધરે કરેલા અર્થ તો મહાઅનર્થકારી છે. યજુર્વેદના 
૨૩મા અધ્યાયના રાજધર્મનું પ્રતિપાદન કરનારા ૧૯થી ૩૧ સુધીના મંત્રોનો 
મહીધરે કરેલો અર્થ એટલો અશ્લીલ છે કે તેને અહીં આપવામાં પણ શરમ આવે 
છે. આવા હલકટ અર્થ કર્યા બાદ મહીધર સ્વયં ગ્લાનિ અનુભવે છે, અને લખે 


૮૪ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


છે : 'ઝફશ્તીત્તભાષળેન રુર્મન્યં પ્રાણાનિ ઝસ્તાજ મ્‌ર્્રાનિ સુસ્ભીળિ યસ વત્તેત્વિત્યર્થ:' 
અર્થાત્‌ - “આ અશ્લીલ ભાષણથી અમારાં મોં ગંધાઈ ગયાં છે. યજ્ઞ અમારાં મોને 
સુગંધીદાર કરી દે.” હકીકતમાં, આ મંત્રોમાં ન કોઈ અશ્લીલ શબ્દ છે, અને ન 
તો આ મંત્રોના અર્થમાં કોઈ પણ જાતની અશ્લીલ ભાવનાને સ્થાન છે. પરંતુ 
મહીધરે પોતે જ પહેલાં જાણીજોઈને અશ્લીલતા આરોપિત કરી, અને બાદમાં 


પોતે જ એ અપરાધ બદલ પ્રાયશ્ચિત્તતી વાત પણ કહી દીધી ! 


વાસ્તવમાં મહીધરે કરેલો અર્થ એટલો બધો અશ્લીલ છે કે, કામશાસ્રના 
ગ્રંથોમાં પણ આટલી બેહૂદી ભાષાનો પ્રયોગ થયેલો જોવા નહિ મળે. આવો અર્થ 
તો મંત્રોને તોડી-મરોડી નાખીને પણ ન થઈ શકે. આવી સ્થિતિમાં મહીધરે કરેલા 
અર્થને તો ત્યારે જ માન્ય કરી શકાય, જ્યારે આપણો ઈરાદો જ વેદ-વિરુદ્ધ ઘૃણા 
ફેલાવવાનો હોય. મહીધર જેવાઓએ કરેલા અર્થોને (વાસ્તવમાં અનર્થોને) 
જોઈને જ ચાર્વાર્કોએ કહેવું પડ્યું : 

ત્રયો વેવ્સ્ય વત્તાસે ભળ્ટ-ઘૂર્ત-સિજ્ઞાત્તસ: । 

તર્ભરી-તુણસીત્યારિ પખ્ડિતાનાં વત્તઃ સ્મૃતપ્‌ ॥ 

ઝફશ્વસ્યાત્ર રિ શિશ્નન્તુ પલીમાણાં પ્રવર્સ્િતિમ્‌ । 

ભળ્ઝેસ્તદ્દત્પરં વવ શણાત્તાતં પ્રવૌર્સિતમ્‌ ॥ 

માંસાનાં ત્વરાર્નં તદ્ત્તિજાત્તસ્સમીસ્તિમ્‌ ॥ 
- સર્વદર્શનસંગ્રહ, ચાર્વકિદર્શન, શ્લોક ર૦-રર 
મહીધરે કરેલો અર્થ એટલા માટે ત્યાજ્ય નથી કે એ અશ્લીલ અને બેહૂદો છે, 
પરંતુ એ એટલા માટે ત્યાજ્ય છે કે આ મંત્રોનો અર્થ વાસ્તવમાં એવો છે જ નહિ. 
શતપથ-બ્રાહ્મણમાં એક સ્થાને આવો ભ્રષ્ટ અર્થ ઉપલબ્ધ છે, પરંતુ એ જ ગ્રંથમાં એક 
અન્ય સ્થાને આ જ મંત્રોનો અત્યંત શુદ્ધ, યુક્તિયુક્ત અને ઉપાદેય અર્થ પણ 
આપવામાં આવ્યો છે. આથી એ વાત બિલકુલ સ્પષ્ટ છે કે, માંસભક્ષણ, 
મદિરાપાન, પશુબલે અને ગુપ્રેન્દ્રિય-પૂજન જેવી અનેક આસુરી દુષ્પ્રવૃત્તિઓ 
બ્રાહ્મણ વગેરે ગ્રંથોમાં પાછળથી ઘુસાડવામાં આવી છે, અને પછી આવી 
માન્યતાઓને વેદોના નામે સમર્થન મળી રહે તે માટે પ્રક્ષેપકર્તાઓએ આ બ્રાહ્મણ- 
ગ્રંથોને જ “વેદ'ની સંજ્ઞા ધરી દીધી. પરંતુ શું વેદો સાચે જ આવાં કુકર્મોનું પ્રતિપાદન 
કરે છે ? જો આ પ્રશ્નનો ઉત્તર “હા' હોય, તો લોકોએ બુદ્ધ જેવા પવિત્ર-હૃદય 
મહાત્માના સૂરમાં સૂર મેળવીને એમ કહેવા માટે વિવશ થવું પડશે કે આવા વેદોથી 
તો દૂર જ સારા, આવા વેદો અમને માન્ય નથી; અને જો આવા વેદો ઈશ્વરપ્રદત્ત 
હોય તો એવા ઈશ્વર પણ અમને માન્ય નથી. પરંતુ આમાં વેદોનો બિલકુલ દોષ 


વેદાર્થની પરંપરા ૮પ 


નથી. દોષ પેલાં ચશ્માંનો છે, જેમાંથી જોવાથી બધું જ લીલું જ લીલું નજરે પડે છે. 

એમાં કોઈ શંકા નથી કે સાયણે પોતાના સમયમાં વેદિક સાહિત્યમાં મહાન 
પ્રયત્ન કર્યો. તેમણે વેદ, ઉપનિષદ, આરણ્યક અને બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો પર ભાષ્યો 
લખ્યાં અને બીજા અનેક વિષયો પર પણ પ્રૌઢ ગ્રંથો લખ્યા-લખાવ્યા. તેમનાં 
વેદભાષ્યોમાં વ્યાકરણ વગેરેનો ઉપયોગ પણ પયપ્મિ માત્રામાં થયેલો જોવા મળે 
છે. સાયણના આવા પ્રયાસો માટે આપણે તેમનો આભાર માનવો રહ્યો. પરંતુ 
પાયાની જ ધારણા ભ્રાંત હોવાને લીધે તેમણે પોતે જ પોતાની મહેનત પર પાણી 
ફેરવી દીધું. “રઝા જાળસ્ય વજારળમ્‌' અર્થાત્‌ - શાસન-વ્યવસ્થાનો પ્રભાવ નાના- 
મોટા સૌ પર પડે છે. સાયણ વિજયનગર રાજ્યના પ્રધાનમંત્રી હતા. એમનો યુગ 
યજ્ઞપ્રધાન હતો અને યજ્ઞોમાં પશુઓની બલિ ચઢાવવી અનિવાર્ય મનાતી. એ 
યુગમાં પ્રચલિત આવી માન્યતાઓ અને પરંપરાઓના આધારે જ સાયણાચાર્યે 
વેદોનું ભાષ્ય કર્યું. અને જ્યારે સાયણાચાર્યના મનમાં એ ધારણા બેસી ગઈ કે, 
“તેરા: ચજ્ઞાર્થ પ્રવૃત્તા:' અર્થાત્‌ - વેદમંત્રો યાજ્ઞિક પ્રક્રિયાનું જ પ્રતિપાદન કરે છે, 
ત્યારે તેઓ પોતાનો સમસ્ત બૌદ્ધિક વૈભવ યાશ્ઞિક પ્રક્રિયા અર્થે સમર્પિત કરી દે 
એ સ્વાભાવિક હતું. વેદાર્થની ત્રિવિધ પ્રક્રિયામાં યાજ્ઞિક પ્રક્રિયા પણ એક છે અને 
તદનુસાર પણ મંત્રાર્થ કરી શકાય છે. પરંતુ સાયણાચાર્યે અગાઉના આચાર્યોની 
વેદાર્થ પરંપરાનો બિલકુલ પરિત્યાગ કરી વેદમંત્રોના ફક્ત યાજ્ઞિક પ્રક્રિયાપરક 
અર્થો જ કર્યા. કર્મકાંડની ભમરમાં ફસાઈ જવાના કારણે તેમણે વેદાર્થ વિષયક 
મૂળભૂત સિદ્ધાંતોની અવહેલના કરી અને વેદોના આશયને જબરદસ્તીથી 
કર્મકાંડના સંકીર્ણ બીબામાં ઢાળવાની પુરજોર કોશિશ કરી. આથી ઈશ્વરની 
પવિત્ર વાણીનું ગૌરવ હણાઈ ગયું. 

ત્રગ્વેદમાં સંતપ્ત હૃદયોની આંતરિક જવાળાને શાંત કરી આત્મસમપણ દ્વારા 
પ્રભુ-પ્રેમમાં અસીમ આસ્થાનું અનેરું દશ્ય ઉપસ્થિત કરતો એક અત્યંત હૃદયગ્રાહી 
મંત્ર છે : ચય્ડ્ૂ રશઞષે ત્વમમ્ને ભદ્રં વરિષ્વસિ । તવેત્તત્‌ સત્યમ: ॥ 
(ત્દ.૧.૧.૬) અથતિ - “હે પ્રિયતમ પરમાત્મા ! શરણાગતનું કલ્યાણ કરવું એ 


ન્‌ 


આપનો જ અટલ 4નિયમ છે.” મંત્રના આવા ભાવનાસભર અર્થ તરફ જરાય 
દૃષ્ટિપાત કર્યા વિના સાયણ યજમાન માટે “ચસિત્તમરપ્રતાપશરૂપં વ્યાળમ્‌'ની 
પ્રાર્થના કરે છે; અને આ પ્રાર્થના પણ પરમેશ્વરને નહિ, બલ્કે જડ અગ્નિને કરે 
છે ! હકીકતમાં, યજ્ઞપરક ઉપરોક્ત મિથ્યા ધારણાના પૂર્વાગ્રહે સાયણને વેદમંત્રોમાં 
છુપાયેલ અર્થો સુધી પહોંચવા જ ન દીધા. 


સાયણનાં ભાષ્યો વાંચ્યા બાદ મહર્ષિ કણાદના 'વુર્દ્રિપર્વા વાવ્યજ્‌તિર્વેર્‌' 


૮૬ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


(વૈશેષિક દર્શન : ૬.૧.૧) અને મહર્ષિ મનુનાં 'સર્વજ્ઞાનમયો દિ સ:', ' સર્વ વેજાત્‌ 
પ્રસિઘ્યત્તિ' તથા 'પ્રમાળં પરમં શ્રુતિઃ' (મનુસ્મૃતિ : ૨.૭, ૧૨.૯૭, ૨.૧૩) 
જેવાં વેદ-માહાત્મ્ય પ્રગટ કરતાં વચનો પર કોણ વિશ્વાસ મૂકી શકે ? આમ, 
સાયણ વગેરેનાં આવાં ભાષ્યોએ વેદ પ્રત્યેની શ્રદ્ધાના માર્ગમાં પથ્થરની ચટ્ટાનો 
ઊભી કરી દીધી. વેદાર્થના ક્ષેત્રમાં ભ્રાંતિઓ ઉત્પન્ન કરી સંસારને વેદવિમુખ 
કરવામાં સૌથી મોટો હાથ સાયણનો છે. સાયણનું નામ વારંવાર એટલા માટે 
લેવામાં આવે છે કે વેદો અને બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો પર સૌથી વધું ભાષ્યો તેમનાં જ છે; 
અને એ ભાષ્યોનો આધાર લઈને બીજા લોકોએ વિવિધ ભાષાઓમાં એ ગ્રંથોના 
અનુવાદ વગેરેનું કાર્ય કર્યું છે. 

સાયણ અને તેમને અનુસરતા પાશ્ચાત્ય તેમ જ ભારતીય વિદ્ઘાનોએ નેરુક્ત 
(યૌગિક) પ્રક્રિયાની ઉપેક્ષા કરી લૌકિક સંસ્કૃતના આધારે વેદાર્થ કર્યો. તેનું 
દુષ્પરિણામ એ આવ્યું કે સભ્ય સમાજની આગળ આપણે આપણું મો બતાવવાને 
લાયક ન રહ્યા. એટલું જ નહિ, બલ્કે બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો, શાખાઓ, શ્રૌતસૂત્રો વગેરે 
અનેકાનેક સંસ્કૃત ગ્રંથોને પણ 'વેદ' નામથી અભિ[હિત કરી, સમય સમય પર એ 
બધા ગ્રંથોમાં થયેલા પ્રક્ષેપો સહિતનું બધું જ વેદોના માથે થોપી દેવામાં આવ્યું. 
યૌગિક અર્થોનો અનાદર કરી, માત્ર રૂઢ અર્થોનો આધાર લેવામાં આવ્યો. આ 
બધાંને લીધે વેદો મનોરંજક, કાલ્પનિક અને નકામી વાતોનો પટારો બનીને રહી 
ગયા. આ રીતે આપણી મસ્તિષ્કરૂપી ભૂમિમાં વેદો પ્રત્યે અશ્રદ્ધાની પથરાળ 
ચટ્ટાનો ઊભી થઈ ગઈ. વાસ્તવમાં વેદોનો એકે એક શબ્દ પોતાના ઉદરમાં ન 
જાણે કેટલાય જ્ઞાત અને અજ્ઞાત અર્થોને ધારણ કરી રહ્યો છે, અને પછી એ 
અર્થોના વિશાળ ક્ષેત્રમાં જેટલું જેટલું વિચરણ કરવામાં આવે છે, એટલા એટલા 
પ્રમાણમાં આપણને ઉત્તરોત્તર નવીન નવીન અર્થો અને જ્ઞાનની પ્રાપ્તિ થતી 
જાય છે. 

ઓગણીસમી સદીના ઉત્તરાર્ધમાં સ્વામી દયાનંદે સ્વતંત્રરૂપે પ્રાચીન પદ્ધતિને 
લઈને વેદોનું રહસ્ય ખોલવાનો પ્રયાસ કર્યો છે. પ્રાચીન ત્રદષિ-પરંપરા વેદોને વેદો 
દ્વારા જુએ છે. ત્ર્દૃષિ-મહર્ષિ તપસ્યાપૂર્વક તર્ક-ત્રદષિનો આશ્રય લઈ વેદોને સ્વતંત્ર 
દૃષ્ટિથી જુએ છે. જેમ ધાતુપાઠમાં એક ધાતુથી બીજા ધાતુનો અર્થ અનાયાસ જાણી 
શકાય છે, તેમ એક વેદમંત્ર પરથી બીજા વેદમંત્રનો અર્થ ખુલતો જાય છે. 
ઉદાહરણ તરીકે, જેમ ધાતુપાઠમાં 'ઝાસ્‌ ભુવિ' છે, તો તેના પરથી ' ભૂ સત્તાયામ્‌' 
આપોઆપ જાણી શકાય છે. આવી જ રીતે વૈદિક શબ્દો આપણને સહાયતા કરે 
છે અને એક મંત્ર બીજા મંત્રનો અર્થ ખોલવામાં સહાયક સિદ્ધ થાય છે. પરંતુ 


વેદાર્થની પરંપરા ૮૭ 


તપસ્વી ત્રદૃષિ જ યથાર્થ વેદાર્થનો પ્રકાશ કરવાની દષ્ટિ ધરાવે છે. “દૃ તછેષુ મનસો 
ઝવેષુ ચર્‌ બ્રાછાળાઃ સંયઝત્તે સર્વ્રાયઃ' (ત્રદગ્વેદ : ૧૦.૦૧.૮; નિરુક્ત : 
૧૩.૧૩) - આ વેદમંત્ર દ્વારા પણ આ સત્યની પુષ્ટિ થાય છે. આથી વેદોનું યથાર્થ 
સ્વરૂપ જાણવા માટે તપસ્યા અને તક-ત્રદેષિની સમારાધના બંને સમાન રૂપે જરૂરી 
થઈ પડે છે. સ્વામી દયાનંદમાં આ બંને પ્રકારની ક્ષમતાઓ વિધમાન હતી. 
આથી જ તેઓ વેદાર્થનો સાક્ષાત્કાર કરવામાં સમર્થ થઈ શક્યા. 


સાયણ વગેરેનાં ભાષ્યો યજ્ઞપરક છે, અને યુરોપિયન વિદ્દાનોનાં ભાષ્યો 
સાયણ-ભાષ્ય આધારિત અને ઉત્ક્રાંતિપરક છે. પરંતુ મહર્ષિ દયાનંદનાં ભાષ્યો 
નિરુક્તપરક છે. આથી દ્યાનંદનાં ભાષ્યોમાં અનેકાર્થતા જોવા મળે છે. વેદના 
શબ્દો યૌગિક અને યોગરૂઢ છે, રૂઢ નથી - આ સિદ્ધાંતનું ડમી કરી દયાનંદે 
વેદોને સર્વજ્ઞાનમય ગ્રંથ તરીકે સર્વોચ્ચ સ્થાને પ્રતિષ્ઠિત કર્યા છે. રૃઢિવાદમાં 
“ઇન્દ્ર' સ્વર્ગમાં રહેતા દેવતાઓનો રાજા છે, એથી વધારે તે કંઈ જ નથી; પરંતુ 
નૈરુક્ત-પ્રક્રિયા અનુસાર 'રૃરિ્‌ પર્મેફ્વર્યે' અર્થાત્‌ જેમાં એશ્ચર્ય હોય તે “ઇન્દ્ર' છે. 
એશ્ચર્યને કારણે ઇન્દ્રનો અર્થ પરમાત્મા પણ થઈ શકે, ઘુઃ સ્થિત સૂર્ય પણ થઈ 
શકે, અને પૃથ્વીસ્થ રાજા પણ થઈ શકે. આ દિશા નિરુક્ત પ્રદાન કરે છે. 
નિરુક્તમાં કહ્યું છે : 'છ્વ્ર્થમનેવજ્મિત્યેતરુસ્તપ; ગથ યાન્યનેજાર્થાન્ેવશજ્ાસિ 
તાન્યતોડનુત્રમમિષ્યાપ:' અર્થાત્‌ - અનેક શબ્દોનો એક અર્થ થાય છે, અને એક 
શબ્દના અનેક અર્થો થાય છે (વૂર્થા: ઘાવતો ભવત્તિ - મહાભાષ્ય : : ૧.૩.૧). 
આનો અભિપ્રાય એ છે કે, ઇન્દ્ર-મિત્ર-વરુણ આ અનેક શબ્દો છે, પરંતુ તેમના 
અર્થ પરમાત્મા, સૂર્ય, રાજા વગેરે બધા જ થઈ શકે છે. આવી જ રીતે ' ગૌ' એક 
શબ્દ છે, પરંતુ તેનો અર્થ ગમનશીલ હોવાથી એ પૃથિવી, ગાય, વાણી, કિરણ 
વગેરેનો વાચક છે. મહર્ષિ દયાનંદે આ શૈલી અપનાવી છે. આને લીધે જ તેમના 
વેદભાષ્ય પરથી વેદોનું સર્વજ્ઞાનમય હોવું પ્રામાણિત થાય છે. હકીકતમાં નિરુક્ત 
નિઘટુનું ભાષ્ય છે. નિરુક્ત અને નિઘંટુ બંનેનું મૂળ વેદ છે. વેદોમાં પ્રયુક્ત થયેલા 
તમામ પર્યાય પદોને ક્રમબદ્ધ કરી લેવામાં આવે અને નિરુક્તિઓ તથા નામોની 
સાથે સાથે નિરુક્તિ-બોધક ક્રિયાઓને પણ એકત્ર કરી લેવામાં આવે, અને પછી 
એમની પુષ્ટિમાં એ જ વેદમંત્રોનું સંકલન કરી લેવામાં આવે, તો વૈદિક નિઘંટુ 
અને નિરુક્ત બંને તૈયાર થઈ જશે. આથી જ કહેવામાં આવે છે કે, વેદના સાચા 
અર્થોનું જ્ઞાન સ્વયં વેદ દ્રારા જ થઈ શકે છે. 


સ્વર્ગસ્થ પં. જ્વાલાદત્ત શર્મા એક વિદ્ધાન પુરુષ હતા. તેઓ સ્વામી દયાનંદના 
શિષ્ય હતા અને વર્ષો સુધી તેમની પાસે રહ્યા. વેદભાષ્યના લેખન-કાર્યમાં તેઓ 


૮૮ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


સ્વામીજીને સહયોગ કરતા હતા. એકવાર સુપ્રસિદ્ધ વેદિક વિદ્દાન આચાર્ય નરદેવ 
શાસ્ત્રી વેદતીર્થે તેમને પૂછ્યું : “પંડિતજી, સ્વામીજી વેદભાષ્ય કેવી રીતે કરતા 
હતા ?”' પં. જ્વાલાદત્તે જણાવ્યું : “દરરોજ સવારે 4િત્ય કર્મોમાંથી નિવૃત્ત થઈ 
અમે બધા ત્રણ-ચાર પંડિતો નિયમિત સમયે નક્કી કરેલા સ્થાને ભેગા થઈ જતા. 
થોડી જ વારમાં સ્વામીજી આવી પહોંચતા. આવતાં વેત જ તેઓ કહેતા કે, 
ચાલો, વેદમંત્ર વાંચો. મોટા ભાગે હું જ વાંચતો. બે-ત્રણ વાર વેદમંત્ર વાંચ્યા બાદ 
સ્વામીજી અમને મંત્રના પદધચ્છેદ, અન્વય વગેરે લખાવતા. પછી પૂછતા કે, 
સાયણનો શો મત છે ? “િરુક્ત શું કહે છે ? પૂર્વ મંત્રમાં શું છે ? આગળનો મંત્ર 
વાંચો, વગેરે. જ્યારે આ બધું પૂરું થઈ જાય એટલે સ્વામીજી બાજુની કોટડીમાં 
ચાલ્યા જતા. કોટડીનાં દ્વાર બંધ થઈ જતાં, અને લગભગ એકાદ કલાક બાદ 
એમાંથી બહાર આવી સ્વામીજી અમને વેદમંત્રનું ભાષ્ય અને તેનો ભાવાર્થ 
સંસ્કૃતમાં લખાવતા, અને પછી કહેતા કે, તમે લોકો હવે આનો હિંદીમાં અનુવાદ 
લખી લો. કોટડીની અંદર સ્વામીજી સમાધિ લગાવતા. તેમની આવી સમાધિનું 
ફળ જ તેમનું વેદભાષ્ય છે. કોઈ કોઈ વાર સ્વામીજી અડધો કલાકમાં પણ બહાર 
આવી જતા. આમ, સ્વામીજીની સમાધિ અને તક-ત્રશ્ષિ જ નિર્ણય કરતાં હતાં.” 


પં. જવાલાદત્તની ઉક્ત વાતની પુષ્ટિ અજમેરથી પ્રકાશિત થતા હિંદી માસિક 
“'પરોપકારી'ના ઓંગસ્ટ, ૧૯૮૬ના અંકમાં પ્રગટ થયેલ સ્વામીજીના સાક્ષાત્કર્તા 
ઇતિહાસ-પુરુષ શ્રી નથમલ તિવાડીના લેખ પરથી પણ થાય છે. આ જ કારણ 
છે કે સ્વામીજી પોતાના જીવનમાં ચારેય વેદોનું ભાષ્ય પૂરું કરી ન શક્યા. 
સ્વામીજી શું શું કરે ? દેશભરના વિદ્દાનો સાથે શાસ્ત્રાર્થો કરે, વેદ-પ્રચારાર્થ 
ધર્મોપદેશ કરે, કે પૂરો સમય વેદભાષ્ય જ કરતાં રહે ? તેઓ સંસારને વેદ- 
અભિમુખ કરવા, પાખંડોથી વિમુક્ત કરવા અને લોકોના હૃદય-અંધકારનો નાશ 
કરવા ઇચ્છતા હતા. પંદર-અઢાર વર્ષના અતિ ટૂંકા સમયમાં તેમણે આ બધાં 
કાર્યો કરતાં કરતાં વેદભાષ્યનું રચનાત્મક કાર્ય કર્યું. 


ઈ. 692: 


યશોમાં પશુહિસા 


વેદિક વિચારધારામાં યજ્ઞોનું સ્થાન મહત્ત્વપૂર્ણ રહ્યું છે. કાળાંતરે યજ્ઞોનું પ્રાધાન્ય 
થઈ જવાથી વેદમંત્રોનો વિનિયોગ યજ્ઞોમાં થવા લાગ્યો અને જેમ જેમ યશ્ઞોનું 
મહત્ત્વ વધતું ગયું, તેમ તેમ વેદના આધ્યાત્મિક અને આધિદૈવિક પ્રક્રિયા અનુસાર 
કરવામાં આવતા અર્થો ગૌણ થતા ગયા અને યાશ્ઞિક પ્રક્રિયા અનુસાર કરવામાં 
આવતા અર્થોની પ્રધાનતા વધતી થઈ. સાયણાચાર્યે વેદોના અગ્નિહોત્રાદિ 
કર્મકાંડપરક અર્થ માનીને આધિયાજ્ઞિક અર્થોમાં જ વેદોનું પર્યવસાન (અંત - 
અંતર્ભાવ) કરી દીધું. વેદમંત્રોના હિંસાપરક અર્થો કરી “વૈરિવ્મી દિંતા હિંસા ન 
ભવત્તિ'ની આડમાં યજ્ઞોમાં પ્રથમ પશુબલિ અને બાદમાં નરબલિ સુધ્ધાં આપવાનું 
શરૂ થયું. સાયણનો મુખ્ય ઉદ્દેશ્ય તેમના આશ્રયદાતા હરિહર બુક્ક દ્વારા 
સંસ્થાપિત વિજયનગર રાજયની પ્રતિષ્ઠા વધારવાનો હતો. આ માટે તેમણે અને 
તેમના બાદ ઉવટ અને મહીધરે વેદોને અપોરુષેય માન્ય કરતા હોવા છતાંય તેમાં 
પશુબલિ જેવી અનેક અનર્થકારી વાતોનો સ્વીકાર કરી લીધો. 

અથર્વવેદના નવમા કાંડના ચોથા સૂક્તમાં ચોવીસ મંત્રો છે. તેમાં ગૌવંશની 
ઉન્નતિ અને તેના ખેતીમાં ઉપયોગ સંબંધી અનેક વાતો કહેવામાં આવી છે. તેમાં 
ખાસ કરીને ઉત્તમ કોટિનાં વાછરડાં ઉત્પન્ન કરવાનો ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યો છે. 
પરંતુ સાયણ વગેરે ભાષ્યકારોએ વેદના આ સૂક્તનો અર્થ બળદને મારીને તેના 
માંસથી હોમ કરવો એવો કર્યો છે. આ સૂક્તના ચોથા મંત્રમાં બળદને “પિતા 
વત્તાનાં પરિરિછ્યાનાપ્‌' (૯.૪.૪) અથતિ - “ઉત્તમ વાછરડાંનો પિતા અને ગાયોનો 
પતિ' બતાવી 'ત્વણ રૂપાળાં ગસિતા પજશનામ્‌' અર્થાત્‌ - “સુંદર - સુડોળ સંતાનો 
ઉત્પન્ન કરનાર” અને “ઝ્ાઝ્યં વિભતિ ઘૃતમસ્ય સેત:ઃ' અર્થાત્‌ 'ઘી-દૂધના ઘડા 
ભરનાર કહ્યો છે; અને કહ્યું છે કે, તે 'તત્તુમાતાન્‌' (૯.૪.૧) અર્થાત્‌ સંતાનરૂપી 
તંતુ આગળ ફેલાવે. અહીં મંત્રોમાં કાવ્યાત્મક આલંકારિક ભાષામાં ઉપદેશ 
કરવામાં આવ્યો છે કે, જ્યારે કોઈને ત્યાં ઉત્તમ પ્રકારનો વાછરડો પેદા થાય તો 
એ વાછરડો તેણે રાષ્ટ્રને સમર્પિત કરી દેવો જોઈએ કે જેથી તે ઉત્તમ સાંઢ થઈ 
ગામ કે નગરની શ્રેષ્ઠ ગાયોથી શ્રેહ ઓલાદ ઉત્પન્ન કરી શકે. મંત્રગત 'સ્ુદોતિ' 


૯૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


ક્રિયાના “હુ ધાતુનો અર્થ દાન પણ થાય છે. 'પ્રવરળજશ ળવ તુ સિર્વસ્રવ્યાઃ' 
યાસ્ક્ના આ તિદેશ અનુસાર નિર્વચન (111€1-21€1દ01) પ્રકરણ અનુકૂળ જ 
થવું જોઈએ. ખેતીના પ્રસંગમાં 'છું' ધાતુનો “દાન' અર્થ જ સંગત થાય છે. કાપી 
કાઢીને હોમ કરવામાં આવેલા બળદથી ન ખેતી થઈ શકશે અને ન તો તેના દ્વારા 
ઘી-દૂધની પ્રાપ્તિ પણ થઈ શકશે. પરંતુ કર્મકાંડના ચક્કરમાં પડી જવાથી સાયણે 
પોતાના ભાષ્યમાં વેદાર્થ-વિષયક મૂળભૂત સિદ્ધાંતોની અવહેલના કરી આગળ- 
પાછળના પ્રસંગનો જરાય વિચાર કર્યા વિના - એટલી હદે કે વેદમાં ગાયની એક 
સંજ્ઞા “અઇ્ન્યા' અર્થાત્‌ “જે હિંસા કરવા યોગ્ય નથી' છે, એ વાતની બિલકુલ 
ચિંતા કર્યા વિના - આ મંત્રોના હોમપરક અર્થ કરી બળદનાં વિભિન્ન અંગોને 
કાપી-કાપીને આગમાં ઝોકવાનું વિધાન કર્યું. આ સૂક્તના ભાષ્યની ઉત્થાનિકામાં 
સાયણે લખ્યું છે : 'બ્રાણાળો વૃષમં દત્તા તન્માંસં 'િત્ત પિત્ત ૨ેવતાભ્યો ગુદોત્તિ । 
તત્ર વૃષભસ્ય પ્રશંસા ત્તવ્ાનાં ત્ત વત્તમાનિ વત્તમરેવેભ્વ: પ્રિયાળિ ભવત્તિ 
તદ્િવેત્રનપ્‌ | વૃષમવત્તિદ્વનસ્ય મદત્ત્વં ત્ર વળ્યતે | તવત્પત્ત શ્રેયશ્ત્ સ્તૂયતે ।' 
અર્થાત્‌ - “બ્રાહ્મણ વૃષભ (બળદ)ને મારી તેના માંસથી ભિન્ન ભિન્ન દેવતાઓ 
માટે આહુતિ આપે છે. તેમાં વૃષભની પ્રશંસા તેમ જ તેનું ક્યું ક્યું અંગ ક્યા ક્યા 
દેવતાને પ્રિય છે તેનું વિવેચન કરવામાં આવ્યું છે, તથા વૃષભની બલિ આપીને 
કરવામાં આવતા હવનનું મહત્ત્વ અને તેનાથી પ્રાપ્ત થતા શ્રેયનું વર્ણન કરવામાં 
આવ્યું છે.” 

આ ભાષ્યકારોએ એટલો પણ વિચાર ન કર્યો કે, સૂક્તમાં કરવામાં આવેલા 
બળદના વર્ણનનો, યજ્ઞમાં મારીને હોમ કરી દેવામાં આવતા બળદ સાથે શી રીતે 
મેળ બેસી શકશે ? મારી નાખેલા બળદથી વાછરડા-વાછરડીઓ ઉત્પન્ન થઈને તે 
કેવી રીતે ઘી-દૂધ ભરેલા ઘડાઓ પ્રદાન કરી શકશે ? વેદમાં કરવામાં આવેલા 
ગૌહત્યા-નિષેધ અને પશુયજ્ઞ-નિષેધની ઉપસ્થિતિમાં અથર્વવેદના આ સૂક્તનો 
અર્થ બળદને મારી તેના માંસથી યજ્ઞમાં આહુતિ આપવા વિષયક થઈ જ ન શકે. 

વેદમાં આવતા યજ્ઞવાચક “અધ્વર' શબ્દ પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કે, યજ્ઞોમાં કોઈ 
પણ જાતની પશુહિંસા ન હોઈ શકે. યજ્ઞોમાં પશુવધ થવાથી એ માટે પ્રયુક્ત આ 
“અધ્વર” શબ્દ સાર્થક ન થઈ શકે. નિરુક્તકાર યાસ્કાચાર્ય “અધ્વર' શબ્દની 
વ્યુત્પત્તિ આપતાં લખે છે : ઝાઘ્વર રતિ યસનામ - ઘ્વસતિ હિંસાવમા તત્પ્રતિષેધ: । 
(નિરુક્ત : ૧.૮) અર્થાત્‌ - “યજ્ઞનું નામ અધ્વર છે. અધ્વરનો અર્થ થાય છે : 
હિંસારહિત કર્મ.” ચારેય વેદોમાં યજ્ઞના પર્યાય રૂપે અથવા કોઈ કોઈ વાર 
વિશેષણ રૂપે “અધ્વર' શબ્દનો પ્રયોગ સેંકડો સ્થાને કરવામાં આવ્યો છે. અહીં એ 


યજ્ઞોમાં પશુહિંસા ૯૧ 


પૈકી કેટલાક સંદર્ભોનો નિર્દેશ કરવામાં આવે છે : 


ત્રગ્વેદ : ૧.૧.૪, ૧.૧.૮, ૧.૧૪.૧૧, ૧.૧૯.૧, ૧.૪૪.૧૩, 

૧.૭૪.૧, ૧.૯૩.૧૨, ૧.૧૦૧.૮, ૧.૧૨૮.૪, ૧.૧૩૫.૩, 

૧.૧૫૧.૩, ૧.૧૫૧.૭, ૨.૨.૫, ૩.૧૭.૫, ૩.૨ર૦.૧, ૩.ર૪.૨, 

૩.૫૪.૧૨, ૪.૨.૧૦, ૪.૯.૪, ૪.૧૫.૨, ૪.૩૭.૧, ૫.૪.૮, ૫.૨૪.૩, 

૫.ર૮.૬, ૫.૪૪.૫, ૬.૨.૩, ૬.૧૬.ર, ૭.૩.૧, ૭.૧૬.૫, ૮.૩.૫, 

૮.ર૭.૧, ૮.૩૫.૨૩, ૮.૪૬.૧૮, ૮.૫૦.૫, ૮.૬૪૬.૧, ૮.૭૧.૧૨, 

૮.૯૩.૨૩, ૯.૬૭.૧, ૧૦.૭૭.૮. 

યજુર્વેદમાં યજ્ઞના પર્યાય અથવા વિશેષણ રૂપે “અધ્વર' શબ્દનો પ્રયોગ 

ઓછામાં ઓછો તેંતાલીસ સ્થાને થયેલો જોવા મળે છે. દા.ત., ૨.૪, 

૩.૧૧, ૬.ર૩, ૬.૨૫, ૧૫.૩૮, ર૯.૨૬. 

સામવેદમાં પણ યજ્ઞ માટે “અધ્વર' શબ્દનો પ્રયોગ નીચે જણાવેલા મંત્રો 

ઉપરાંત બીજા અનેક મંત્રોમાં થયેલો જોવા મળે છે : 

પૂર્વાર્ચિક : ૧.૧.૨.૬, ૧.૧.૩.૧, ૧.૧.૩.૧૨, ૨.૧.૨.૪, ૨.૨.૧.૭. 

ઉત્તરાર્ચિંક : ૬.૩.૧૪.ર, ૬.૩.૧૫.૨, ૭.૩.૮.૧. 

અથર્વવેદમાં પણ યજ્ઞ માટે “અધ્વર' શબ્દનો પ્રયોગ નીચે જણાવેલા મંત્રો 

ઉપરાંત બીજા અનેક મંત્રોમાં થયેલો જોવા મળે છે, જે પશુહિંસાનો નિષેધ 

સૂચવે છે : ૧.૪.૨, ૩.૧૬.૬, ૪.૨૪.૩, ૫.૧૨.ર, ૧૮.૨.૩ર, 

૧૯.૪૨.૪. 

વેદો તથા તેના વ્યાખ્યાન ગ્રંથો એવા બ્રાહ્મણો તથા શ્રૌતસૂત્રોમાં “સંજ્નપન' 
શબ્દનો પ્રયોગ અનેક સ્થાને જોવા મળે છે. આ શબ્દનો અર્થ “મારવું' સમજીને 
વેદિક સાહિત્યમાં સેંકડો સ્થાને સ્પષ્ટરૂપે હિંસારહિત કર્મના વાચક “અધ્વર' 
નામથી અભિહિત એવા યજ્ઞોમાં પશુબલિના વિધાનની મિથ્યા કલ્પના કરી 
લેવામાં આવી છે. વાસ્તવમાં આ “સંજ્ઞપન' શબ્દ સં પૂર્વક ણિજંત 'સ્તા' ધાતુથી 
સ્યુટ પ્રત્યય થઈને બને છે. રેવા ભામં ચથાપૂર્વે સંગાનાના ૩પાસતે' (ત્રદગ્વેદ 
: ૧૦.૧૯૧.૨) વગેરે સેંકડો પ્રમાણોથી સિદ્ધ થાય છે કે, સં પૂર્વક 'સળ' ધાતુનો 
અર્થ પરિચય, પ્રેમ, સમ્યક્‌ - સંભૂય જ્ઞાન વગેરે થાય છે. અથવવેદ 
(૬.૭૪.૧,૨૦ના નિમ્નલિખિત મંત્રોમાં “સંજ્ઞપન' અને “સંશ્પયામિ' વગેરેનો 
પ્રયોગ થયેલ છે, અને પ્રકરણ પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કે અહીં આ શબ્દોનો અર્થ 
જ્ઞાન આપવું-અપાવવું અથવા મેળ કરાવવો છે. 


૯ર વેદાર્થ-ભૂમિકા 


સં વઃ પૃસ્યત્તાં તન્વ: સં મનાંસિ સઘુ ત્રતા । 

સં વોડયં વ્રજાળસ્પતિર્ભમ: સં વો ઝાઞીમમત્‌ ।। 

સંજ્તપનં વો મનસોડથો સંત્તપન દર: । 

ઝથો ભમસ્ય ચસ્છાન્તં તેન સંસપયામિ વ: ॥ 
અથાત્‌ - તમારાં શરીર મળેલાં હોય, મન સંપૃક્ત હોય, વ્રત સમાન હોય. 
બ્રહ્મણસ્પતિ કલ્યાણકારી પ્રભુએ તમને ભેગાં કર્યા છે. તમારાં મનમાં સાથે જ્ઞાન 
ઉત્પન્ન થાય, તમારાં હૃદયમાં પરસ્પર પ્રેમ હોય. પ્રભુના નામે કરેલા શ્રમપૂર્વક 

હું તમને ઉત્તમ જ્ઞાન પ્રદાન કરું છું - પ્રાપ્ત કરાવું છું. 


આવી જ રીતે શતપથ-બ્રાહ્મણ (૧.૪.૫.૧૦)માં એક આખ્યાયિકા આવે છે, 
જેમાં મન અને વાણી વચ્ચે મોટાઈ બાબતે ઉત્પન્ન થયેલા ઝઘડાનો ઉલ્લેખ છે. ત્યાં 
અંતમાં કહ્યું છે : “ઝથ છ વામુવાત્ત - ઝદમેવ ત્વસ્જેયસ્યસ્મિ ચઠ્દેં ત્વં વેત્થાદં તર્‌ 
વિજ્ઞાપયામ્યઈ સંજ્પયામીત્તિ 1' અથત્‌ - વાણી મનને કહે છે : “મહાન તો હું જ 
છું. તારામાં તો જ્ઞાન જ જ્ઞાન છે અથાત્‌ જ્ઞાન સિવાય બીજું છે શું ? અને તારું 
એ જ્ઞાન શું કામનું ? તું જે કાંઈ જાણે છે એ બધું પ્રગટ તો હું કરું છું. હું જ તેનો 
પ્રકાશ બીજા આગળ સુંદર રીતે કરું છું - સંજ્નપયામિ.”” 

પ્રાયઃ અગ્નિષોમના પ્રકરણમાં “સંજ્ઞપન'નો અર્થ “બકરાને કાપવો' એવો 
કરવામાં આવે છે. પરંતુ “સંજ્ઞપન'નો અર્થ તો “સમ્યક્‌ જ્ઞાન કરાવવું' એવો થાય 
છે. છતાંય ગમે તેમ કરીને - દુર્જનતોષન્યાયથી તેનો બીજો અર્થ “કાપવું' પણ 
માની લેવામાં આવે, તોપણ 'સેન્થવમાનથ'ની જેમ જે અર્થ પ્રકરણને સંગત હશે 
તેને જ માન્ય રાખવામાં આવશે. અગ્નિષોમમાં પશુ-સંજ્પન પછી જેટલા 'વાત્તં 
તે શન્યામિ...્રસ્ત્રિંસ્તે શુન્થામિ...વાવ્હ્‌ ત ઝઞાપ્યાયતાપ્‌' વગેરે શબ્દો છે, એ બધા 
સમ્યક્‌ જ્ઞાનને વધારે અનુકૂળ જણાય છે. “સ્રસ્ત્રાંસ્સે શન્થામિ' (તારું ચારિત્ર્ય 
અથવા તારી ચાલચલગત સુધારું છું)ઈની સંગતિ પશુવધમાં લાગી શકતી નથી. 
પરંતુ તેની સંગતિ પશુ સમાન પ્રકૃતિ ધરાવતાં મૂઢ બાળક વગેરેને સમ્યક્‌ જ્ઞાન 
કરાવવામાં જ સુપેરે લાગી શકે છે. 

યજ્ઞોમાં પશુહિંસાના સમર્થકો 'પ્રઝાપતવે પુરુ ષાન્‌ ઇસ્તિન ઝાત્તભતે' (યજુર્વેદ : 
ર૪.૨૯) વગેરે વાક્યો ટાંકે છે. 'ઝાત્પ્મ'નો હિંસાપરક અર્થ કરવો સર્વથા 
અજ્ઞાનમૂલક છે. ઝટ પૂર્વક 'ત્તભ્‌' ધાતુથી 'ઝાત્પ્મ' શબ્દ નિષ્પન્ન થાય છે, 
જેનો અર્થ સ્પર્શ કરવો કે સારી રીતે પ્રાપ્ત કરવું એવો થાય છે. 4િઘંટુ કે ધાતુપાઠ 
વગેરેમાં વધાર્થક ધાતુઓમાં “ઝ્નાત્તભ્‌'નો ઉલ્લેખ ક્યાંય થયેલો જોવા મળતો નથી. 
આ સંદર્ભમાં મનુસ્મૃતિ (૨.૧૭૭, ૧૪૭૯)ના નિમ્ન શ્લોક દ્રષ્ટવ્ય છે : 


યજ્ઞોમાં પશુહિંસા ૯૩ 


વર્ગવેન્તઘુ માસં ત્ત મન્થં માન્ય રસાસ્સ્િયઃ । 
શત્તતનિ ચાનિ સર્વાળિ પ્રાળિનાં સેવ દિત્તનપ્‌ ॥ 
સૂતં ત્ત ઝનવાવ્‌ં ત્ત પસ્વાવ્‌ં તથાનૃતમ્‌ । 
સ્રીળાં ત્ત પ્રેક્ષળાતમ્મમુપઘાત પરસ્યત્ત ॥ 
બ્રહ્મચારીનાં કર્તવ્યોના પ્રસંગમાં હિંસાનો સર્વથા શિષેધ કરતા શ્લોકોમાં 
સ્ત્રીઓનો “આલમ્ભ' ન કરવાનો અર્થ સ્ત્રીઓનો સ્પર્શ ન કરવો એ સિવાય બીજો 
શો થઈ શકે છે ? પારસ્કર ગૃહ્યસૂત્ર (૨.૨.૧૬)ના ઉપનયન પ્રકરણ અંતર્ગત એક 
વાક્ય આવે છે : “ઝથાસ્ય ( બ્રજત્તારિળઃ ) ૨ ક્િળાંસમધિટ્ર્યમાત્ભતે 1', જેનો 
અર્થ છે : આચાર્ય બ્રહ્મચારીના હૃદયનો સ્પર્શ કરે છે. હરિહર, ગદાધર વગેરે 
તમામ ભાષ્યકારોએ 'ઝ્ઞાતભતે'નો અર્થ 'સ્પૂશત્તિ' કર્યો છે. 


વસે વધ્વા ૬ક્િળાંસમધિટ્ર્યમાતભત્તે । (વિવાહ પ્રકરણ) 
જુમારં ગાત ધુરાન્યેર્લપ્માત્‌ સપિર્થધુની શિરળ્યેન પ્રાશયેત્‌ । (જાતકર્મ) 


પારસ્કર ગૃહ્યસૂત્રનાં ઉપર્યુક્ત વાક્યો અને મીમાંસાદર્શન (૨.૨.૭૦)ની 
સુબોધિની ટીકામાં આવતા “વત્તસ્ય સમીપાનયનાર્થમાતમ્મ: સ્પર્શો ભવતીતિ' 
વાક્યમાં સર્વત્ર “'આલમ્ભ'નો અર્થ સ્પર્શ કરવો છે. ત્યારે 'પ્રત્તાપતયે પુરુ ષાન્‌ 
દસ્તિન ઝાતભત્ે'નો અર્થ “પ્રજાપતિ (રાજા) માટે વીર પુરુષો અને હાથીઓને પ્રાપ્ત 
કરે છે' એવો થશે. આ જ રીતે “ઝમ્તીષોમીયં પજુમાતમેત' વગેરે બ્રાહ્મણ- 
વાક્યોમાં પણ “ગ્નાત્ભેત્ત' શબ્દ સ્પર્શ અથવા પ્રાપ્તિ અર્થનો જ દ્યોતક હશે, નહિ 
કે મારવાના અર્થનો. 

' ઝવવન' શબ્દ છુલાઞ્‌ જને, સે ઝવર્્રળ્ડને, રેઞ્‌ રક્ષળે વગેરે અનેક ધાતુઓથી 
સિદ્ધ થાય છે તથા યજ્ઞમાં ભિન્ન ભિન્ન નિમિત્તક હવિ માટે પ્રયુક્ત થાય છે. 
આજના મીમાંસક લોકો આ શબ્દને “સ ઝવર્વ્રળ્કને'થી સિદ્ધ થયેલો માની પશુનાં 
વિવિધ અંગોને કાપી-કાપીને યજ્ઞાગ્નિમાં તેનો હોમ કરે છે; પરંતુ શતપથ 
બ્રાહ્મણના પ્રવર્તક મહર્ષિ યાજ્ઞવલ્ક્ય સ્વયં આ શબ્દને 'ેઞ્‌ રક્ષળે'થી નિષ્પન્ન 
માને છે. આ સંદર્ભ (શતપથ કાં.૧, અ.૭)માં આવતા '“તહેનાંસ્તહ્વય્યતે' પરથી 
સ્પષ્ટ થાય છે. યાજ્ઞવલ્કય કહે છે : 'તરેનાસ્તર્વર્યતે તસ્માઇસિિ્તનાન્નો હતિ 
તવ્વવાનં નામ' અથત્‌ - આહુતિઓનું નામ “અવદાન' એટલા માટે છે કે તે રક્ષણ 
કરે છે - ત્રદણના બંધનથી બચાવે છે. 

ખાસ કરીને યજ્ઞના પર્યાય “મેધ' શબ્દને અશ્ચમેધ, ગોમેધ, અજમેધ, પુરુષમેધ 


ભ કો 


વગેરે શબ્દોમાં જોઈને વેદિક યજ્ઞોમાં પશુહિંસા-વિધાનનો ભ્રમ ઉત્પન્ન થયો છે. 


લ્૪ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


વસ્તુતઃ વેદોમાં ફક્ત અશ્વમેધ શબ્દનો જ પ્રયોગ થયો છે, અન્ય શબ્દોનો પ્રયોગ 
થયેલો જોવા મળતો નથી. '“નેધૃ' ધાતુના 'મેઘાસંમમનયોકિસાયાં' ધાતુપાઠ 
અનુસાર શુદ્ધ બુદ્ધિ વધારવી, લોકોમાં એકતા અથવા પ્રેમ વધારવો અને હિંસા 
- આ ત્રણ અર્થો છે. પરંતુ જે ધર્મ અને સમાજમાં અહિંસાને સર્વોચ્ચ સ્થાને 
પ્રતિષહિત કરવામાં આવી હોય, તેમાં માત્ર હિંસાપરક અર્થને જ માન્ય કરીને નિર્દોષ 
પશુઓની હત્યાનું વિધાન કરવામાં આવે, એ બિલકુલ અસંગત બાબત છે. 
પુરુષમેધ, પુરુષયજ્ઞ અને નૃયજ્ઞ - આ ત્રણેય પર્યાયવાચક શબ્દો છે. મનુસ્મૃતિ 
(૩.૭૦)માં નૃયજ્ઞની વ્યાખ્યા કરવામાં આવી છે : “નુયસ્ઞોડતિથિષૂઝનપ્‌'. આથી 
ન્‌યજ્ઞ કે નરમેધથી યજ્ઞોમાં મનુષ્યની બલિ આપવી એવું અભિપ્રેત નથી, બલ્કે 
ઉત્તમ વિદ્દાનોની પૂજા કરવી અર્થાત્‌ તેમનાં સેવા-સત્કાર કરવાં એવું અભિપ્રેત છે. 
“મેધ' ધાતુનો સંગમનાર્થ લેવાથી મનુષ્યોને ઉત્તમ કાર્યો માટે સંગઠિત કરવા એ 
પણ નૃમેધ અંતર્ગત છે. સામવેદના કેટલાક મંત્રોનો ત્રદષિ (મંત્રાર્થ-દ્રષટા) “નૃમેધ' 
છે. નિશ્ચિત રૂપે તે ત્રદ્ષિ મનુષ્યોની બલિ ચઢાવનારા તો નહિ જ હોય. 
મનુષ્યોમાં સંગતિકરણ કરનારી અથવા મેળમિલાપ વધારનારી વ્યક્તિની સંજ્ઞા 
“નુમેધ' હોઈ શકે છે. 
અશ્વમેધ, અજમેધ અને ગોમેધને પણ પ્રચલિત અર્થમાં ગ્રહણ કરી શકાય તેમ 

નથી. શતપથ બ્રાહ્મણ (૧૩.૧.૬.૩)માં કહ્યું છે : 'સષ્ટું તા ઝફજ્વમેઘ: । વીર્ય વા 
ઝાફજ્વઃ' અર્થાત્‌ - “અશ્વ' શબ્દ રાષ્ટ્ર અને વીર્યનો વાચક છે. આથી અશ્ચમેધનો 
શાસ્રસંમત અર્થ થાય છે : દેશવાસીઓનાં વીર્ય અને બળની વૃદ્ધિ કરવી તથા 
રાષ્ટ્રના સર્વાગી વિકાસ માટે પ્રયાસ કરવો. યજુર્વેદ (૨૩.૧૯-૪૦)ના જે 
મંત્રોનો અશ્વમેધમાં વિત્તિયોગ કરી મહીધર વગેરેએ અત્યંત અશ્લીલ અર્થો કરી 
વેદોને કલંકિત કર્યા છે, એ મંત્રોમાં ક્યાંય ઘોડાની હત્યા કરવાનો ઉલ્લેખ નથી. 
વસ્તુતઃ એ મંત્રોના દેવતા અર્થાત્‌ પ્રતિપાદ્ય [વિષય ગણપતિ, રાજપ્રજે, પ્રજાપતિ, 
પ્રજા, શ્રી, વિદ્ધાંસઃ, સભાસદઃ વગેરે છે. આથી સ્પષ્ટ થાય છે કે એ મંત્રોમાં રાષ્ટ્ર 
અને તેની શાસન-વ્યવસ્થા સંબંધી વિષયો વર્ણિત છે. મહાભારતના શાંતિપર્વ 
(અ. ૩૩૬)માં મહારાજા વસુના અશ્ચમેધનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. તેના વિશે 
ત્યાં સ્પષ્ટ લખ્યું છે : “ત તત્ર પશઘાતોડભૂત્‌'. ત્યાં જ આગળ જતાં ૩૩૭મા 
અધ્યાયમાં અજમેધ વિશે લખ્યું છે : 

ઝ્રગે્ય્રેષુ યણવ્વમિત્તિ વૈ વેરિવ શ્રુતિ: । 

ઝઝસંતજ્તાનિ વીગાનિ છામાજ્તો ઇત્તુમર્દૂથ । 

સૈષ: ઘર્મ: સતાં રેવા યત્ર વધ્વેત વૅ પશુ: ।। 


યજ્ઞોમાં પશુહિંસા ૯પ 


અર્થાત્‌ - “વૈદિક સાહિત્યમાં જ્યારે અજોથી યજ્ઞ કરવાનું કહેવામાં આવે છે, 
ત્યાં અજ નામનાં બીજથી તાત્પર્ય હોય છે; બકરાનો વધ કરવો ઉચિત નથી. પશુ- 
હત્યા કરવી એ ભલા મનુષ્યોનો ધર્મ નથી.” 


સંપૂર્ણ વેદિક સાહિત્યમાં યત્ર-તત્ર-સર્વત્ર ગોવધને મહાપાપ માનવામાં આવ્યું 
છે. જેમ યજ્ઞની સંજ્ઞા “અધ્વર' અર્થાત્‌ હિંસારહિત છે, તેમ ગૌની સંજ્ઞા “અળ્યા' 
અર્થાત્‌ વધ ન કરવા યોગ્ય છે. આથી વેદમાં તથા અન્ય વૈદિક ગ્રંથોમાં ગોવધ 
કરનાર માટે મૃત્યુદંડનું વિધાન કરવામાં આવ્યું છે. આ બાબતોને જોતાં ગોમેધના 
નામે ગાયોની હત્યા કરવાની તો કલ્પના પણ થઈ શકતી નથી. હકીકતમાં “ગો' 
શબ્દ અનેકાર્થક છે. આથી 'ગોમેધ'ના પણ વાણીનો સંસ્કાર કરવો, પૃથ્વીને 
ખેતીલાયક બનાવવી, ગાયથી પ્રાપ્ત થતાં ઘી-દૂધ વગેરે પદાર્થોની વૃદ્ધિ કરવી, 
અને ઉપલક્ષણથી જોતાં પશુમાત્રનાં પાલનપોષણ અને સુરક્ષાની વ્યવસ્થા કરવી 
વગેરે અનેક અર્થો થઈ શકે છે. 

યજ્ઞના પ્રકરણમાં જે કોઈ સ્થાને પશુ સાથે સંબંધ ધરાવતાં નામ આવે છે, એ 
બધાંનું તાત્પર્ય ચતુષ્પાદ પશુથી નહિ, બલ્કે અન્નથી છે. વેદમાં અન્નમય પશુના 
હોમનું જ વિધાન છે. દ્વિઅર્થી શબ્દોથી જે ભ્રમ ઊભો થઈ શકે છે, તેનું નિરાકરણ 
વેદો તથા અન્ય વૈદિક ગ્રંથોએ સ્વયં કરી દીધું છે. અથર્વવેદ (૧૮.૪.૩ર)માં 
લખ્યું છે : ' ઘાના ઘેનુસમવદ્દત્લોડ્સ્યાસ્તિત્તોડભવત્્‌ !' અર્થાત્‌ - ધાન જ ધેનુ છે, 
અને તિલ તેનાં વાછરડાં છે. ધાન અનેક પ્રકારનું હોય છે. આથી અનેક પ્રકારનાં 
ધાનોનાં નામ પણ બતાવી દીધાં. અથર્વવેદ (૧૮.૪.૩૪)માં લખ્યું છે : 


તૂતીર્ઘાના ઇરિળી: ફ્વેનીરસ્ય નૃષ્ળા ઘાના સેરિળીર્થેનવસ્તે । 
તિતવત્યા ઝર્ઞમસ્મે । 
અથાત્‌ એની, હરિણી, શ્યેની, કૃષ્ણા અને રોહિણી વગેરે ધાન - ધેનુ છે. તેનાં 
તતિલરૂપી વાછરડાં આપણને બળ આપે. આ જ રીતે “માંસ' વગેરે શબ્દોના 
વિષયમાં અથર્વવેદમાં લખ્યું છે : 
ઝફ્વા: જળા માવસ્તળ્યુતા મશજાસ્તુષા: । - ૧૧.૩.૫ 


ફ્યામમયોડસ્ય માંસાનિ તોરિતમસ્ય ત્તોરિતિમ્‌ । - ૧૧.૩.૭ 


અથતિ - ચોખા (ભાત)ના કણ “અશ્વ' છે, છડેલા ચોખા “ગૌ' છે, ભૂસું “મશક' 


છે, ચોખામાં જોવા મળતો શ્યામ ભાગ '“માંસ' છે, અને લાલ ભાગ 'રક્ત' છે. 
આવા બીજા પણ સેકડો શબ્દ છે, જે પ્રથમ દષ્ટિએ પશુઓનાં નામ પ્રતીત થાય 
છે, પરંતુ આયુર્વેદના ગ્રંથો પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કે, પશુસંજ્ઞક નામ અને તેનાં 


૯૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


અવયવો પ્રતીત થતા આ શબ્દો વાસ્તવમાં વનસ્પતિઓ અને ઔષધિઓના વાચક 
છે. એટલું જ નહિ, બલ્કે વેદનાં વ્યાખ્યાન એવા બ્રાહ્મણ-ગ્રંથોએ (પ્રક્ષિપ્ત અંશોને 
બાદ કરીને) પણ આવા કેટલાક દ્વિઅર્થી શબ્દોનું નિર્વચન કર્યું છે. જેમ કે, શતપથ 
બ્રાહ્મણ (૧.૨.૩.૮) અનુસાર - 


ચવા પિણન્યથ તોમાનિ ભવત્તિ । 
ચવ્ઞપ ઝાનયત્યથ ત્વન્‌ ભવત્તિ । 
સરા સંચૌત્યથથ માંસરડ ભવત્તિ । 
ત્‌ષો સા સંપરાવણુઃ પાંવ્તઃ પશસિતિ ॥ 
અથાત્‌ - લોટની સંજ્ઞા “લોમ' છે. તેમાં પાણી ભેળવવામાં આવે પછી તે 
“ચર્મં' કહેવાય છે. જ્યારે તેને ગૂંદવામાં આવે છે પછી તે “માંસ' કહેવાય છે, અને 
જ્યારે પદાર્થને આ રીતે પકાવી લેવામાં આવે છે ત્યારે તે “પશુ' કહેવાય છે. 
મહાભારતમાં નિર્ણાયક ઘોષણા કરવામાં આવી છે : 


શ્રૂયતે દિ પરા વને નળાં વ્રીદિપયો પશુ: । 

સેનાયગ્ન્ત યત્વાત: પુળ્યતતોવપરાયળા: ।। 
- અનુ. : ૧૧૫.૪૯ 

રના સમ ગામને ી 

ઘૂર્તેઃ પ્રવતિતં છોતત્ેતર્‌ વેરેષુ વ્તસ્પતમ્‌ ।। 
- શા.મો. : ૨૬૫.૧૦ 
અર્થાત્‌ - પ્રાચીન કાળમાં યાજ્ઞિક લોકો અશ્ન-પશુથી જ યજ્ઞ કરતા હતા. મદ્ય- 
માંસ વગેરેનો પ્રચાર તો ધૂર્તોએ કર્યો છે. વેદોમાં તેનો ક્યાંય ઉલ્લેખ કરવામાં 

આવ્યો નથી.' 

વેદોમાં અનેકત્ર એવાં વાક્યો જોવા મળે છે, જેમાં પશુમાત્રનું રક્ષણ કરવાનો 
નિદેશ કરવામાં આવ્યો છે. યજુર્વેદના આરંભમાં જ એટલે કે તેના પહેલા જ 


૧. આથી પ્રતીત થાય છે કે, મહાભારતકાળમાં અને તેના થોડા સમય પહેલાંથી જ યજ્ઞોમાં પશુબલિ 
થવા લાગી હતી. આ વિશે મહર્ષિ દયાનંદનું નિમ્ન કથન દ્રષ્ટવ્ય છે : 


“બગાડનાં મૂળ મહાભારત-યુદ્ધનાં એક હજાર વર્ષથી પ્રવૃત્ત થઈ ગયાં હતાં. જોકે એ કાળમાં 
ત્રદષિ-મુનિઓ પણ હતા, તેમ છતાં થોડા થોડા આળસ-પ્રમાદ અને ઈપષ્ય-હ્રેષના અંકુરો ફૂટી 
નીકળ્યા હતા, જે આગળ આગળ વૃદ્ધિ પામતાં પામતાં વૃક્ષ થઈ ગયા.” (સત્યાર્થપ્રકાશ, 
સમુલ્લાસ - ૧૧) 


ક 


આના પરિણામસ્વરૂપે જ આગળ જતાં જૈન અને બૌદ્ધ મતોનો ઉદય થયો, અને વેદો પ્રત્યે 
ઉપેક્ષા, ઘૃણા અને વિરોધની પ્રવૃત્તિઓ વધવા માંડી. 


યજ્ઞોમાં પશુહિંસા ૯૭ 


મંત્રમાં યજ્ઞને “શ્રોઠ્તમ' - સૌથી ઉત્તમ કર્મની સંજ્ઞા આપતાં કહ્યું છે : “'પશ્‌ન્‌ પારિ' 
અર્થાત્‌ - પશુઓનું રક્ષણ કરો. એ જ મંત્રમાં ગાયને “અછ્યા' અર્થાત્‌ “જે મારવા 
યોગ્ય નથી તેવી” કહેવામાં આવી છે. યજુર્વેદ (૬.૧૧)માં પતિ-પત્નીને ગૃહસ્થ 
ધર્મનો ઉપદેશ કરતાં કહ્યું છે : 'પ્જ્સ્રાયેથામ્‌' અર્થાત્‌ - પશુઓનું રક્ષણ કરો. ફરી 
યજુર્વેદ (૧૪.૮)માં આજ્ઞા કરવામાં આવી છે : 'દ્રિષાર્વ ત્તતષ્તાત્‌ પાછિ' અર્થાત્‌ 
- બે પગ ધરાવતા મનુષ્ય વગેરે તથા ચાર પગ ધરાવતાં પશુઓ વગેરેનું રક્ષણ કરો. 
વેદોમાં પશુરક્ષાનું પ્રતિપાદન કરતા મંત્રોની સાથે સાથે પશુહિંસાનો નિષેધ 
કરતાં વાક્યો પણ યત્ર-તત્ર-અનેકત્ર જોવા મળે છે. જેમ કે - 
માં મા દિંત્ીસરિતિ વિરત્તમ્‌ । - યજુર્વેદ : ૧૩.૪૩ 
ફૃમં મા ફહિંતીદ્વિપાટં પ્‌ । - યજુર્વેદ : ૧૩.૪૭ 
ફમ મા દિંતીસ્વષ પશું વ્સિત્રમ્ટં વાગિનં વાઝિનેષુ । - યજુર્વેદ : ૧૩.૪૮ 
મા મામનામામવિતિ વધિછ | - ત્રશ્ગ્વેદ : ૮.૧૦.૧૫ 
ઝત્તવાય મોઘાતમ્‌ । - યજુર્વેદ : ૩૦.૧૮ 
થર તો માં દત યદાજ્વં યર્‌ પૂરુષમ્‌ । 
ત્વં ત્વા સીસેન વિઘ્યામો યથા તોડ્સો ઝવીસ્છા ॥ 
- અથર્વવેદ : ૧.૧૬.૪ 
સ: પોરુષેચેળ ત્રઘાવિષા સમયે યો ઝશ્વ્યેન પશુના યાતુઘાનઃ । 
સોડઇચયાયા ભરત્તિ ક્ષીસ્મન્સે તેષાં શીર્ષાખિ દરસ્‍્સાષિ વૃશ્ત્ ॥। 
- ત્રશ્ગ્વેદ : ૧૦.૮૭.૧૬ 
ઉક્ત મંત્રોમાં પશુમાત્રની હિંસાનો ફક્ત નિષેધ જ નથી કર્યો, પરંતુ પશુવધ 
કરનારને મૃત્યુદંડ આપવાની વ્યવસ્થા પણ કરવામાં આવી છે. 
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વેદાર્થ-પ્રક્રિયા 


વાણીનું ફળ અર્થ : 
શબ્દનું પ્રયોજન કોઈ અર્થનો બોધ કરાવવાનું હોય છે. જો કોઈ શબ્દ એવો હોય 
કે જેનાથી કોઈ અર્થનો બોધ ન થતો હોય તો એવા શબ્દને નિરર્થક, અપાર્થક 
અથવા વ્યર્થ કહેવામાં આવે છે. આચારશાસ્ત્રમાં આવા નિરર્થક શબ્દો બોલવાનો 
નિષેધ છે. સાધનનું આસન અથવા મહત્ત્વ સાધ્ય કરતાં નીચું હોય છે. શબ્દ 
અર્થબોધ કરાવવાનું સાધન છે. બીજા શબ્દોમાં - અર્થ અથવા અર્થબોધ એ જ 
શબ્દનું સાધ્ય છે. આથી શબ્દરૂપ વેદ તેના અર્થથી તુલનામાં અવર - ઊતરતા ઠરે 
છે. એટલે કે શબ્દ કરતાં અર્થનું મહત્ત્વ વધારે છે. આથી જે વ્યક્તિ અર્થ સમજ્યા 
વગર જ માત્ર પોપટની જેમ મંત્રોનું રટણ કરે છે, તેને કોઈ વિશેષ લાભ થતો 
નથી. ત્રદગ્વેદ (૧૦.૭૧.૪)માં અર્થજ્ઞાન-રહિત અને અર્થજ્ઞાન-સહિત બંને 
પ્રકારની વ્યક્તિઓની તુલના કરતાં અત્યંત સુંદર કાવ્યાત્મક શબ્દોમાં કહ્યું છે - 
3ત ત્વ: પશ્યત્ત ર્રશ વાત્તપુત ત્તઃ શ્ળ્વત્ત શ્ળોત્વેનામ્‌ । 
ડતો ત્વસ્મે તન્વં વિ સસ ગાવેવ પત્ય ૩જતી સુવાસાઃ 

અથાત્‌ - “કેવળ મંત્રોનું રટણ માત્ર કરનાર અજ્ઞાની મનુષ્ય વેદવાણીને જોતો 
હોવા છતાંય જોતો નથી, અને તેને સાંભળતો હોવા છતાંય જાણતો નથી. આથી 
વિપરીત, અર્થજ્ઞાન ધરાવતા મનુષ્ય સમક્ષ વેદવાણી પોતાનું સંપૂર્ણ સ્વરૂપ એવી 
રીતે પ્રગટ કરે છે, જેવી રીતે ઉત્તમોત્તમ વસ્ત્રો ધરાવતી, ત્ર્દ્તુકાળમાં પતિની 
કામના કરતી સ્ત્રી પોતાના પતિ સમક્ષ પોતાનું સુંદર રૂપ પ્રગટ કરે છે. જેમ 
સ્ત્રીના સંપૂર્ણ દેહનું દર્શન કરવાનો અધિકાર ફક્ત તેનો પતિ જ ધરાવે છે, તેમ 
વિધિપૂર્વક વેદાર્થ જાણનારો અધિકારી - સુયોગ્ય વિદ્દાન જ વેદવાણીનાં રહસ્યોનું 
દર્શન કરી શકે છે.” 

છતાંય જે મનુષ્ય વેદોના અર્થને જાણતો ન હોવા છતાંય મંત્રોનો પાઠ કરે છે 
તે પાઠમાત્ર પણ ન કરતાં મનુષ્યથી તો સારો જ છે; કારણ કે મંત્રોને ફક્ત કંઠસ્થ 
કરવાથી પણ કંઈ ને કંઈ લાભ તો અવશ્ય થાય જ છે. પ્રથમ તો એ મનુષ્યની 
સ્મૃતિમાં વેદમંત્રોના સુંદર શબ્દોનો વાસ થાય છે, અને બીજું એ કે એ રીતે વેદોનું 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા લ્લ 


રક્ષણ કરવામાં સહાયતા મળે છે - દાક્ષિણાત્ય બ્રાહ્મણોની માફક. 


મંત્રાર્થ પ્રત્યક્ષ કરવાની યોગ્યતા :ઃ 


મંત્રાર્થનું વિશદ જ્ઞાન ત્રદૂષિ અથવા તપસ્વીને જ થઈ શકે છે. 'સાક્ષાત્જતથર્માળ 
ત્રર ષયો બભૂવુ:' અર્થાત્‌ - કોઈ પણ પદાર્થના સાક્ષાત્કૃતધર્મા પુરુષને “ત્રદષિ' કહે 
છે. જે વસ્તુ જેવી હોય, તેને તે જ રૂપે નિશ્ચયપૂર્વક જાણવાનું નામ “સાક્ષાત્કાર' 
છે. “ઝાલ્' પદ 'ઝ્ાખ્ત્‌ વ્વાત્તે' ધાતુથી નિષ્પન્ન થાય છે, જેનો ભાવ છે - પૂર્ણ 
જાણકારી. કોઈ પણ વ્યક્તિ પોતાના સીમિત વિષયમાં વિશેષ જાણકારી ધરાવતી 
હોય તો તે એ વિષય પૂરતી સાક્ષાત્કૃતધર્મા હોય છે, આથી તે એ વિષયમાં “આપ્ર' 
કહેવાય છે. તદનુસાર ન્યાયદર્શનના ભાષ્યકાર વાત્સ્યાયન મુનિએ ' ત્ર ષ્યાર્યપ્તેછાનાં 
સમાન ત્તક્ષળમ્‌' (ન્યાયદર્શન : ૧.૧.૭) ત્ર્શષિ, આર્ય, મ્લેચ્છ અર્થાત્‌ ઉત્તમ 
વિદ્દાન, મધ્યમ વિઠ્દાન અને સાધારણ મનુષ્ય વગેરે - એમ તમામ પ્રકારની 
વ્યક્તિઓને સમાનરૂપે “આપ્ત' માની લીધા છે. “આપ્ર'નું આ લક્ષણ સીમિત 
ક્ષેત્રોમાં તો કામ આપી શકે છે, પરંતુ સમસ્ત વિધાઓના એકમાત્ર આદિ મૂળ 
ઈશ્વરીય વાણી વેદના અર્થને જાણવામાં આવી પ્રત્યેક વ્યક્તિ સમર્થ હોઈ શકે 
નહિ. એટલા માટે વેદાર્થ-પ્રક્રિયામાં સર્વોપરિ પ્રમાણભૂત એવા નિરુક્ત અનુસાર 
'પાસેવર્યવિત્સુ તુ સ્્રતનુ વેરિતિષુ ભૂયોવિદાઃ પ્રશસ્ય: (નિરુક્ત : ૧૩.૧૨) અર્થાત્‌ 
- પરંપરાગત વિદ્યા ગ્રહણ કરનારાઓમાં, અનેક વિદધ્યાઓના પારંગતોમાં, 
જ્ઞાનીઓમાં અધિક વિદ્યા ધરાવતો મનુષ્ય પ્રશંસનીય હોય છે. આ ઉપરાંત, ત્યાં 
કહ્યું છે : 'ઝન્‌ત્તાનોડભ્યૂદત્યાર્ષ તર્‌ ભવત્તિ' અથાત્‌ - મંત્રાર્થની સ્ફૂર્તિ બતાવનાર 
અનૂચાન - વેદજ્ઞ વિદ્દાન જ “આર્ષ હોય છે. તે “અનૂચાન' વ્યક્તિ મંત્રનો અર્થ 
કરવામાં જે કંઈ વેદ-અવિરુદ્ધ તર્ક કરે છે, એ તર્ક પણ “આર્ષ' હોય છે. આવા 
તમામ ગુણોનો સમન્વય કરી મહર્ષિ દયાનંદે “આપ્ત'નું લક્ષણ આપતાં લખ્યું છે 
: “પૂર્ણ વિદ્વાન, ધર્માત્મા, પરોપકારપ્રિય, સત્યવાદી, પુરુષાર્થી, જિતેન્દ્રિય પુરુષ 
જેવું પોતાના આત્મામાં જાણતો હોય છે, અને જેનાથી પોતે સુખ પ્રાપ્ત કર્યું હોય 
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છે, તેના જ કથનની ઇચ્છાથી પ્રેરિત થઈ જે સર્વ મનુષ્યોના કલ્યાણ માટે ઉપદેશ 
કરે છે, તે જ મનુષ્ય “આપ્ત' કહેવાય છે.” આમ, વાત્સ્યાયને પ્રતિપાદિત કરેલા 
“આપ્ત' શબ્દના અર્થનો સંકોચ કરી દયાનંદે “આપ્ત' અને “ત્રદષિ'ને સામાન્ય 
જાણકારી ધરાવતા લોકોની તુલનામાં ખૂબ જ ઉચ્ચ આસને બિરાજમાન કર્યા છે. 
મંત્રાર્થ પ્રત્યક્ષ કરવાના અથવા વેદોનું ભાષ્ય કરવાના અધિકારને તો દયાનંદે 
એથીય વધુ સીમિત કરી દીધો છે. આ વિશે તેમનું કથન છે : “ધમત્મા, યોગી, 
મહર્ષિ લોકો જ્યારે જ્યારે જે અથને જાણવાની ઇચ્છા કરી ધ્યાનાવસ્થિત થઈ 
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પરમેશ્વરના સ્વરૂપમાં સમાધિસ્થ થયા, ત્યારે ત્યારે પરમાત્માએ તેમને અભીષ્ટ 
મંત્રોના અર્થોનું જ્ઞાન કરાવ્યું.” આમ, વેદાર્થની ક્રિયા વાસ્તવમાં એક આધ્યાત્મિક 
પ્રક્રિયા છે, અને આ પ્રક્રિયાનો પ્રયોગ ફક્ત એ જ લોકો કરી શકે છે, જેઓ પૂર્ણ 
પવિત્રાત્મા, શમ-દમ-ઉપરતિ-તિતિક્ષા-શ્રદ્ધા-સમાધાન વગેરે સાધનોથી સંપન્ન, 
અત્યંત મેધાવી અને પૂર્ણ યોગાભ્યાસી હોય. 
મનુષ્ય હ્‌ાસોન્મુખ છે : 

અગાઉ જણાવી ગયા એ મુજબ મનુષ્ય હ્વાસોન્મુખ છે. તે ક્રમશઃ સત્ત્વહીન 
થતો જાય છે. ભાષાવિજ્ઞાન તેનું સ્પષ્ટ ઉદાહરણ પૂરું પાડે છે. વર્તમાન 
ભાષાઓમાં અક્ષરોની સંખ્યા ઓછી થતી જાય છે. મનુષ્યની યાદશક્તિ ઘટતી 
જતી હોવાથી તે વિભક્તિ વગરની ભાષાઓનું શિમણિ કરી રહ્યો છે. કોઈ પણ 
ભાવને પ્રગટ કરવા માટે પુષ્કળ શબ્દોનો પ્રયોગ કરવો પડે છે. આ બધાં મનુષ્યના 
સામર્થ્યમાં થઈ રહેલા દ્વાસનાં લક્ષણો છે. આ જ સિદ્ધાંત જ્ઞાન-વિજ્ઞાનના ક્ષેત્રમાં 
પણ લાગુ પડે છે. વેદોને સમજવાની વાત તો દૂર રહી, પદાર્થ-વિજ્ઞાનનું 
પ્રતિપાદન કરતાં વૈશેષિક અને સાંખ્ય દર્શનની બારીકાઈઓને પણ સમજવાનું 
સામર્થ્ય આજનો મનુષ્ય ખોઈ ચૂક્યો છે. 


વેદોનાં વ્યાખ્યાનની આવશ્યકતા : 


આદિકાળમાં ધર્મનો સાક્ષાત્કાર કરનારા ત્ર્દ્ષિઓ હતા. તેઓ સ્વયમાગત 
વિજ્ઞાન હતા. મંત્ર અને જ્ઞાનનાં તત્ત્વો તેમને સ્વયં જ્ઞાત થયાં. આ રીતે સૃષ્ટિના 
આરંભમાં જે ત્રદ્ષિઓએ પરમેશ્વરના જ્ઞાનનો - વેદનો સાક્ષાત્કાર કર્યો તેમનું એ 
જ્ઞાન ઉપદેશ દ્વારા આગળ વધ્યું. સર્ગના આરંભકાળમાં જ્યારે માનવ-બુદ્ધિ 
નિર્મળ અને ધારણાશક્તિથી યુક્ત હતી ત્યારે સત્ત્વ-શુદ્ધ તેજથી દેદીપ્યમાન 
અપરિમિત સામર્થ્ય ધરાવતા વિદ્ઘાનો સીધા વેદમાંથી જ સર્વ પ્રકારનું જ્ઞાન પ્રાપ્ત 
કરી લેતા હતા. તે સમયે વેદ સિવાય બીજું કોઈ જ શાસ્ત્ર ન હતું. પરંતુ ઉત્તર 
કાળમાં મનુષ્યો નિરંતર સત્ત્વહીન, અલ્પમતિ અને પ્રવર્ધમાન રજોગુણ-તમોગુણથી 
અભિભૂત થવા લાગ્યા, અને ઉપદેશ દ્વારા પણ વેદોમાં રહેલી વિધ્યાઓને ગ્રહણ 
કરવામાં અસમર્થ થઈ ગયા ત્યારે તેમને વિસ્તારપૂર્વક સુગમ ઉપાયથી વિવિધ 
વિધાઓનું જ્ઞાન કરાવવા માટે વિવિધ શાસ્ત્રોની રચના કરવામાં આવી. આ 
શાસ્ત્રાવતારરૂપ ઇતિહાસનું વર્ણન નિરુક્તકાર યાસ્કાચાર્યે આ મુજબ કર્યું છે : 
સાક્ષાત્જ્તધર્માળ ત્રર ષયો વભૂવુસ્તેડ્વરેમ્યોડસાક્ષાત્નતયર્મભ્ય ૩પરેશેન મત્ત્રાન્‌ 
સંપ્રાડુઃ 1 ૩૫રેશાય "તાયત્તોડવરે વિત્મમણળાયેમં મન્થં સમાન્નાસિષુર્વેટં ત્ત 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૦૧ 


વેજાજ્ઞાનિ ત્ર । (૧.૨૦.૨) અર્થાત્‌ - “સૃષ્ટિના આરંભમાં (સાક્ષાત્કૃતધર્મા) 
મંત્રાર્થનો સાક્ષાત્કાર કરનારા ત્ર્દૂષીઓ થયા. એ ત્ર્શદૂ્ષીઓએ (અ-સાક્ષાત્કૃતધર્મા) 
મંત્રાર્થનો સાક્ષાત્કાર ન કરી શકનારા મનુષ્યો માટે ઉપદેશ દ્વારા મંત્રોના અર્થનું 
જ્ઞાન કરાવ્યું. ઉત્તર કાળમાં અથવા હીન મેધા ધરાવતા, ઉપદેશ પ્રત્યે ગ્લાનિ કરતા 
(ઉપદેશમાત્રથી સમજી ન શકનારા) લોકોએ વેદ તથા વેદાંગોનો અભ્યાસ કર્યો.” 


નિરુક્તના ઉક્ત અવતરણમાં આવતા “વેઢ સમાન્તાસિષુઃ'નો અર્થ આધુનિક 
લોકો “વેદો રચ્યા' એવો કરે છે, પરંતુ સ્વામી દયાનંદે તેનો અર્થ 'સમ્યમભ્યાસં 
વાસ્તિવત્તઃ' કર્યો છે. “ત્દગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા'માં દયાનંદે આપેલા અર્થની પુષ્ટિ 
“નિરુક્તવાર્તિક'ના નિમ્ન સ્થાન પરથી થાય છે : 


ઝશસ્તસ્તૃપરેશેન મરીતુમપરે ત્તથા । 
વેટ્મભ્યસ્તવન્તસ્તે વેજાટ્ાસિ ત્ત યભત: ।। 
અર્થાત્‌ - “જ્યારે લોકો ઉપદેશમાત્રથી વેદોને ગ્રહણ કરવામાં અસમર્થ થઈ 
ગયા ત્યારે તેમને વેદ અને વેદાંગોનો સાથે સાથે અભ્યાસ કરાવવાનો આરંભ 
થયો, અને તેઓ અભ્યાસ કરવા લાગ્યા.” આ સ્થાને “ઉપદેશ' શબ્દનો અર્થ પણ 


આ મુજબ સ્પષ્ટ કરવામાં આવ્યો છે : 
૩પરેજશસ્ત્ર વેટ્વ્યાર્ા 1 ચથોત્ઇપ્‌ - 
ઝર્થોડ્યમસ્ય મત્તરસ્ય બ્રાહ્તનળસ્યાયમિત્યષિ । 
વ્યાર્્યેવાત્રોપરેશસ્યાર્‌ વેયાર્થસ્ય વિવક્તિત: ॥ 
અર્થાત્‌ - અહીં 'ઉપદેશ'નો અર્થ વેદની વ્યાખ્યા છે. 'વેઢ્‌ં ત્ર વેરાજ્ાસિ ત્ત' નો 
અર્થ થાય છે - 'વેર્મમ્યસ્તવત્તસ્તે વેરાજ્ાસિ ત્ત યત્ઞત:'. કેટલો સ્પષ્ટ લેખ છે ! 
યાસ્કાચાર્યના મતનું સમર્થન કરતાં મહર્ષિ યાજ્ઞવલ્ક્યે “બૃહદ્યોગિયાજ્ઞવલ્ક્ય- 
સ્મૃતિ' (૧૨.૨)માં લખ્યું છે : 
રુર્લોઘં તુ ભવેદસ્માય્થ્યેત્તું નેવં શવયતે । 
તસ્માયુર્થુત્ય સર્વ રિ જ્ઞાસ્ત્રં તુ ત્રટ ષિષિ: જુતમ્‌ ।। 
અથાત્‌ - “જેમના માટે જ્ઞાન દુર્બોધ થયું, અને જે લોકો વેદોનું અધ્યયન ન 
કરી શક્યા, તેમના માટે ત્રશદ્ષિઓએ વેદોના આધારે સર્વ શાસ્ત્રોની રચના કરી.” 
વેદાર્થ પરિજ્ઞાન માટેનાં મુખ્ય સહાયક સાધન : 
વેદાર્થ જાણવા માટે વેદાંગ, ઉપાંગ અને બ્રાહ્મણ વગેરે ગ્રંથો છે. 
વેદવિદ્યાના પ્રસાર માટે નિરુક્તકારે ઉપર્યુક્ત ત્રણ એતિહાસિક સ્તર બતાવ્યાં 
- સાક્ષાત્કાર, મંત્રોપદેશ અને વેદાંગ સમામ્નાય. નિરુક્તના પાઠ પરથી એવું 
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જણાય છે કે, વેદાંગ સમામ્નાય પણ સાક્ષાત્કૃતધર્મા ત્્દષિઓએ જ કર્યો છે. હારીત 
ધર્મસૂત્રમાં સ્નાતકના પ્રકરણમાં વેદાંગ તથા ગોપથ-બ્રાહ્મણ (પૂ. ૧.૨૭)માં 
ષડ%વિત્‌ સ્મૃત છે. તૈત્તિરીય આરણ્યક (૨.૯)માં વેદાંગોનો સ્પષ્ટ ઉલ્લેખ છે. 
હાલમાં ઉપલબ્ધ ત્રાહ્મણ-ગ્રંથોથી બહુ જ પહેલાં વાલ્મીકિ રામાયણમાં અનેકત્ર 
વેદાંગોની ચર્ચા છે. શરૂઆત (બા.કાં.: ૧.૧૪)માં જ રામને “વેદવેદાકતત્ત્વશ”” 
કહેવામાં આવ્યા છે. એ જ કાંડમાં ટિ (૫.૨૩) અયોધ્યાના બ્રાહ્મણોને પણ 
“વેદષડડપારગૈઃ કહેવામાં આવ્યા છે. ફરી ચૌદમા સર્ગના એકવીસમા શ્લોકમાં 
રાજા દશરથની સભાના સદસ્યો વિશે કહેવામાં આવ્યું છે - “નાષડ%વિદત્રાસીત્‌' 
અર્થાત્‌ તેમાં ષડ%ના જ્ઞાનથી રહિત હોય એવો એક પણ સદસ્ય ન હતો. 


ષડ% પ્રવર્તકોમાં શિવ અને બૃહસ્પતિને અત્યંત પ્રાચીન આચાર્યો માનવામાં 
આવે છે. મહાભારત (શાં.૫.: ૨૧૨.૨૦)માં 'વેયાટ્ઠાનિ ગૃદસ્પત્તિઃ 'નો ઉલ્લેખ 
કરી શિવ વિશે (૨૮૪.૧૮૭) કહેવાયું છે : “વેજાત્‌ ષટડ્નુજ્ઘૃત્ય'. આ બધાં 
પ્રમાણો પરથી સ્પષ્ટ છે કે, વેદાંગોની રચના આ બધા ગ્રંથો રચાયા તેના બહુ જ 
પહેલાં થઈ ચૂકી હતી. આ વાત મહાભારત યુદ્ધથી પણ પહેલાંની એટલે કે વિક્રમ 
સંવત ૩૦૦૦ પૂર્વે પહેલાંની છે. આમ, વેદાંગોનું પઠનપાઠન અતિ પ્રાચીન 
કાળથી થતું આવ્યું છે. વાલ્મીકે રામાયણથી પણ બહુ જ પહેલાં માનવધર્મશાસ્ર 
(મનુસ્મૃતિ)માં જોવા મળતા 'ષટછ્વિત્‌' (૩.૧૮૫) અને 'વેલઝ્ાસિ' (૪.૯૮) 
જેવા પ્રયોગો પરથી વેદાંગોની પ્રાચીનતા સિદ્ધ છે. “અનૂચાન' શબ્દનો સામાન્ય 
અર્થ વિદ્દાન થાય છે, પરંતુ દેવલના ધર્મસૃત્રમાં તેનું વર્ણન કરતાં કહેવાયું છે : 

વેર્વેસાટ્તત્વત્તઃ શન્ધાત્મા પાપવગિતઃ 1 
જ્ઞેષં શ્રોત્રિયવત્‌ પ્રાધઃ સોડ્નત્તાન દ૬ૃત્તિ સ્મૃતઃ ॥ 

આ પ્રમાણ અનુસાર અન્ય ગુણોથી યુક્ત હોવાની સાથોસાથ અનૂચાનનું 
વેદાંગવિત્‌ હોવું પણ અનિવાર્ય છે. “સર્વજ્ઞાનમય' વેદોને સમજવા માટે વેદાંગોની 
જેમ જ ઉપાંગો, ઉપવેદો, બ્રાહ્મણો, આરણ્યકો અને શ્રૌત-ગૃહ્ય-સૂત્રો આદિ 
વિશાળ વાડ્મયનું જ્ઞાન અપેક્ષિત છે; કારણ કે એ ગ્રંથોમાં પ્રાચીન વેદાર્થ સંબંધી 
અનેક રહસ્યોના સંકેત મોજૂદ છે. આથી વેદોનું યથાવત્‌ અધ્યયન અંગ-ઉપાંગ 
સહિત જ થઈ શકે છે. મહાભાષ્યમાં મહામુનિ પતંજલિએ સ્પષ્ટ લખ્યું છે : 
'ન્રાણાળેન સિષ્જારળો ઘર્મ: ષડજ્નો વેઢ્‌ોડઘ્યેયો સેયસ્ત્ ।' 

શિક્ષા, કલ્પ, વ્યાકરણ, નિરુક્ત, છંદ અને જ્યોતિષ - આ છ વેદાંગો છે. 
અંગનો અર્થ થાય છે - લક્ષણ અથવા ચિહ્ન. જેના વગર સમષ્ટિ શરીરનું જ્ઞાન 


ક દૂ 


પૂર્ણરૂપે ન થઈ શકે તેને “અંગ' કહેવામાં આવે છે. પ્રાણી-શરીરનાં અંગોમાં પણ 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૦૩ 


આ જ ભાવ જોવા મળે છે, અને વનસ્પતિ-જગતની લતા, વૃક્ષ વગેરેની 
સત્તાઓમાં પણ શાખા-પ્રશાખાઓથી તેનો જ બોધ થાય છે. વેદનાં પણ છ અંગ 
છે, જેના વગર વેદોનું યથાર્થ જ્ઞાન થવું કઠિન જ નહિ, પરંતુ અ-સાક્ષાત્કૃતધર્મા 
મનુષ્યો માટે જાણે લગભગ અસંભવ છે. 

વેદનાં છ અંગો - વેદાંગો : 

૧. શિક્ષા : આજકાલ જેને ભાષાવિજ્ઞાન કહેવામાં આવે છે, તેનાં ત્રણ અંગો છે 
- ઉચ્ચારણ, શબ્દોનું સ્વરૂપ અને તેના અર્થ. ભારતીય મનીષીઓએ ભાષાશાસ્નનાં 


આ ત્રણેય અંગોના નિરૂપણ માટે શિક્ષા, વ્યાકરણ અને નિરુક્તશાસ્નનું ક્રમશઃ 
અન્વ્યાખ્યાન કર્યું છે. 


વેદિક ભાષાની એક વિલક્ષણતા છે, જે સંસારની અન્ય કોઈ ભાષામાં જોવા 
મળતી નથી. વેદમાં જેટલા મંત્રો છે, અને એ પ્રત્યેક મંત્રમાં જેટલા પદ છે, અને 
એ પ્રત્યેક પદમાં જેટલા અક્ષરો છે, એમાંના પ્રત્યેક અક્ષરની પોતાની સ્વતંત્ર 
જન્મભૂમિ - ધાતુ છે, અને તેને જ અનુસાર તેનો પોતોનો સ્વતંત્ર અર્થ છે. આથી 
જો પ્રત્યેક શબ્દના પ્રત્યેક અક્ષરનો અલગ અલગ અર્થ સમજી લેવામાં આવે, તો 
એ અર્થોને ભેગા કરવાથી શબ્દનો, અને પછી એ શબ્દ-સમુદાયથી મળીને બનતા 
અર્થનો જે ભાવ નીકળશે તે વિલક્ષણ હશે. આના જ માટે શિક્ષાશાસ્રની રચના 
કરવામાં આવી છે. અષ્ટાધ્યાયીના મહાભાષ્યકાર પતંજલિ મુનિ કહે છે : 


તળજ્તાનં વામ્વિષયો ચત્ર ત્ત બ્રછા વર્ત્તતતે । 
તરરર્થમિછબન્ધચર્થ ત્ઘ્વર્થગ્વોપરિશ્યતે ॥ 
અર્થાત્‌ - “અક્ષરનું જ્ઞાન વાણીનો વિષય છે, જેમાં જ્ઞાન રહે છે. એ જ્ઞાન 
માટે, અભિલષિત (ઇચ્છેલા) બોધ માટે અને સંક્ષિપ્ત જ્ઞાન માટે પણ અક્ષરજ્ઞાનનો 
ઉપદેશ આપવામાં આવે છે.” 


ઝર્થવન્તો વર્ના ઘાતપ્ાત્તિપરિવ્રત્યવનિપાતાનામનેવજ્વર્ળાનામર્થનિર્સનાત્‌ । 
ઘાતવ "્‌વ્વર્ળા રૂજ્યન્તે | પ્રાત્િપ્રરિવાન્યેવ્વર્ળાન્યર્થવન્ત: 1 સિપાતા ળણ્વ્વર્ણા 
ઝર્થવન્તઃ । (મહાભાષ્ય) 


અર્થાત્‌ - “બધા જ અક્ષરો અર્થ ધરાવતા હોય છે - ધાતુ, પ્રાતિપદિક, પ્રત્યય 


ન્‌ 


અને નિપાતોમાં પણ એક એક અક્ષર અર્થ ધરાવતો જોવા મળે છે. એક 
અક્ષરવાળા બધા જ ધાતુઓ અથવાળા છે. પ્રાતિપદિકો એક એક અક્ષરના હોવા 


ન્‌ 


છતાંય અર્થ ધરાવે છે, અને એક એક અક્ષરવાળા નિપાતો પણ અર્થવાળા છે.” 


૧૦૪ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


શતપથ-બ્રાહ્મણ (૧૪.૮.૪.૧) અને બૃહદારણ્યક ઉપનિષદ (૫.૩.૧)માં 
'દૃટ્યં' શબ્દનો શબ્દાર્થ આ મુજબ કરવામાં આવ્યો છે : 

તરેતત્‌ ત્રવક્ષરં દૃર્યમિતિ । ' ₹ ' રૃત્યેવમક્રપિદરતિ, '₹' રૃત્યેવમક્ષરં સ્ાતિ, 
'સં' ટૃત્યેવપક્ષરમિત્તિ । 

અથાત્‌ - 'દૃર્યં' શબ્દ હઞ્‌ ઇસ્ળે, જા શનિ અને ઇુળ્‌ મતો - આ ત્રણ ધાતુઓથી 
નિષ્પન્ન થાય છે. '₹ૃ'થી ઇતિ અર્થાત્‌ શિરાઓમાંથી અશુદ્ધ રક્ત ગ્રહણ કરે છે, 
'ર્‌'થી ર્જાતતિ અથાત્‌ શુદ્ધ કરવા માટે ફેફસાને આપે છે, અને 'થ'થી ચાત્તિ અથાત્‌ 
સંપૂર્ણ શરીરમાં રક્તને ગતિ આપે છે. દૃદયનાં કાર્ય સંબંધી જે વૈજ્ઞાનિક 
સિદ્ધાંતની જાણકારી ઇંગ્લેન્ડના ડો. ઢાર્વેને ૧૬૯રરમાં થઈ અને ગ્રીકોને જેનું 
જ્ઞાન ઈ.સ. પૂર્વે લગભગ ૩૬૦માં થયું હતું, તે સિદ્ધાંતની ઘોષણા આ “દૃદય' 
શબ્દ પોતે જ પોતાના નિર્વચન દ્વારા અનાદિ કાળથી કરતો આવ્યો છે ! 
મસ્તિષ્કને પણ “હૃદય' કહેવામાં આવે છે, કારણ કે એ પણ ઉક્ત પ્રકારનાં ત્રણેય 
કાર્યો કરે છે : તે જ્ઞાન (અથવા સંવેદન) તંતુઓ દ્વારા જ્ઞાનેન્દ્રિયો પાસેથી સૂચના 
ગ્રહણ કરે છે, ક્રિયા (અથવા પ્રેરક) તંતુઓના માધ્યમથી કર્મેન્દ્રિયોને કર્મમાં 
પ્રવૃત્ત કરવા માટે જરૂરી આદેશ આપે છે, અને એ રીતે તે શરીરને ગતિશીલ રાખે 
છે. જગતને “જગત' પણ એટલા જ માટે કહેવામાં આવે છે. તેને ઉત્પત્તિ (સ્ત - 
સ્તાયતે અર્થાત્‌ ઉત્પન્ન થાય છે), સ્થિતિ (તૂ - તિણઠતિ અથાત્‌ સ્થિત રહે છે) અને 
પ્રલય (શ - મસ્છતિ અર્થાત્‌ જતું રહે છે, સદા રહેતું નથી)ને કારણે 'જગત' 
કહેવામાં આવે છે. સ્‌ ૩ત્‌ પૂર્વક દુ મતો ધાતુથી “સમુદ્ર' શબ્દ બને છે. 
સપ ભમિદ્રવન્યેનપાપઃ - ધરતીનું સંપૂર્ણ પાણી નદી-નાળાંરૂપે તેની તરફ દોટ મૂકે 
અને ફરી સમખિદ્રવન્ત્યચસ્તારાઘ: - વરસાદ દ્વારા તેની પાસેથી પાણી પ્રાપ્ત થાય 
; આથી તેને “સમુદ્ર' કહેવામાં આવે છે. અંતરિક્ષને પણ “સમુદ્ર' કહેવામાં આવે 


હ. 


, કારણ કે તે બાપ્પરૃપે ધરતીને પાણી આપે છે. 


ઊ:ઉઊણઃ 


છાંદોગ્ય ઉપનિષદ (૩.૧૨.૧)માં “ગાયત્રી'નું નિર્વચન (વ્યુત્પત્તિ) કરતાં 
કહ્યું છે : વાન્બે ગાયત્રી, વાગવા ૬ર સર્વ ભૂત માયતિ ત્રાયતે ત્ર 1 અથાત્‌ - “વાણી 


કે કે 


જ ગાયત્રી છે, કારણ કે એ જ આ સમસ્ત વિશ્વનું ગાન કરે છે અને તેનું પાલન 


તથા રક્ષણ કરે છે.” આથી 'શિક્ષા'ને વેદોના સૌપ્રથમ અંગ તરીકે પ્રતિષ્ઠિત 
કરવામાં આવી છે. 

વેદમાં સ્વર વિજ્ઞાનનું સ્થાન અત્યંત મહત્ત્વપૂર્ણ છે અને તેને શિક્ષાશાસ્ત્ર દ્વારા 
જ જાણી શકાય છે. આપણા ત્રશ્%ષીઓએ વ્યાકરણ વગેરેની સમાન જ સ્વરને પણ 
વેદના અર્થ અને નિર્વચન માટે ઉપયોગી માન્યા છે. સ્વર પોતાનું કોશલ્ય શી રીતે 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૦૫ 


પુષ્ટ કરે છે, એ આપણે એક લૌકિક ઉદાહરણની મદદથી સમજી લઈએ : એક 
વ્યક્તિ પાસે એક જ સમયે એક ભિખારી અને એક મહાજન બંને આવે છે. 
ભિખારી તેની પાસે ભીખ માંગે છે, જ્યારે મહાજન પોતે અગાઉ આપેલા ત્રદણની 
રકમ પાછી માંગે છે. ભિખારી અને મહાજન બંનેનાં મુખમાંથી શબ્દ તો એક જ 
નીકળે છે - “આપો', છતાંય એટલું સ્પષ્ટ જાણી શકાય છે કે, એકના સ્વરમાં કરુણા 
છે, જયારે બીજાના સ્વરમાં દદ - પીડા અથવા ક્રોધ છે. બંનેના સ્વરમાં રહેલું 
અંતર જાણવું હોય તો તેને સારંગીના સ્વરોમાં કાઢીને જોવાથી તરત જ ખબર પડી 
જશે કે બંનેની સરગમ ભિન્ન ભિન્ન છે. આજકાલ સંગીત-લિપિ કે જેને અંગ્રેજીમાં 
“નોટેશન' કહેવામાં આવે છે, સવંત્ર પ્રચલેત છે. વેદમંત્રો પર અંકિત સ્વર 
પોતાના શબ્દના અર્થ નક્કી કરવામાં મદદરૃપ થાય છે. સંગીતની ભાષામાં - 
ઝ્ત્વેનિષાર્માંઘાસ ત્તીસૈત્રર ષમધેવતૌ । 
શેષાસ્તુ સ્વસ્તિ સેયાઃ ષટ્ઞમથ્યમપગ્તમા: ॥ 
- યાજ્ઞવલ્ક્યશિક્ષા 
અથાત્‌ - “જે નિષાદ અને ગાંધાર સ્વર છે, તે જ વેદમાં ઉદાત્ત સ્વર છે; 
ત્રદ્ષભ અને ધૈવત અનુદાત્ત છે; જ્યારે બાકીના ષડ્જ, મધ્યમ અને પંચમ સ્વરિત 
સ્વર છે.” અનુદાત્ત સ્વરનો બોધ નીચે જોવા મળતી આવી લીટી પરથી થાય 
છે, સ્વરિતનો બોધ ઉપર જોવા મળતી | આવી લીટી પરથી થાય છે, જ્યારે 
ઉદાત્તને કોઈ જ ચિહ્ન નથી હોતું. 


શિક્ષાગ્રંથોમાં, પ્રાતિશાખ્યોમાં, નિરુક્તમાં અને પાણિનિની અષ્ટાધ્યાયીમાં 
સર્વત્ર સ્વરને ધ્યાનમાં રાખીને અર્થ કરવાની પ્રેરણા કરવામાં આવી છે. પરંતુ આ 
સ્વર વેદાર્થમાં શી રીતે મદદરૂપ થાય છે, તેનું જ્ઞાન બહુ જ ઓછા લોકો ધરાવે છે. 
અનેકાર્થક ધાતુઓમાંથી નિપ્પન્ન થતા શબ્દોની અનેકાર્થતા જ વેદમંત્રોની અનેકાર્થતાનું 
કારણ છે, અને મંત્રોની અનેકાર્થતા જ વેદોની અનંતતામાં હેતુ છે; પરંતુ મંત્રોમાં 
પઠિત શબ્દોનું નિયમન સ્વર-વિજ્ઞાન વગર થઈ શકતું નથી. 'મા' શબ્દનો અર્થ 
નિષેધાત્મક “ન' પણ છે, અને “મામ્‌' (મારું, મારા સંબંધી) પણ છે. ક્યાં ક્યો અર્થ 
અભીષ્ટ છે, તેનું નિર્ધારણ સ્વર પરથી જ થશે. જો “મામ્‌' અનુદાત્ત હશે તો એ 
સર્વનામનો બોધક થશે, અને જો “મામ્‌' ઉદાત્ત હશે તો એ નિષેધાત્મક “ન'નો વાચક 
થશે. આ સંદર્ભે મહાભાષ્ય (૧.૧.૧)ની નિમ્ન ઉક્તિ અત્યંત મહત્ત્વપૂર્ણ છે : 
મત્ત્રો દીન: સ્વરતો વળતો વા પિથ્યાપ્રયુત્તો ન તમર્થમાઇ । 
સ વામ્વગ્રો યમાન રિનસ્તિ ચથેન્દ્રશત્રુઃ સ્વસ્તોડપસથઘાત્‌ ॥ 


અર્થાત્‌ “જે મંત્ર સ્વર કે વર્ણની હીનતાપૂર્વક વાંચવામાં અથવા ઉચ્ચારિત 
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કરવામાં આવે છે, તે મિથ્યા પ્રયુક્ત હોઈ પોતાનો વાસ્તવિક અર્થ પ્રગટ કરતો 
નથી. આથી તે વાણીનું વજ બનીને તેના પ્રયોગ કરનારાને - વક્તાને જ હણી 
નાખે છે - જે રીતે સ્વરના અપરાધ (દોષ) બદલ ઇન્દ્રશસ્નુ માર્યો ગયો હતો.” 


ફૃન્દ્રશત્રુઃ - આ શબ્દ બે સમાસથી બને છે : ઈ-કારમાં ઉદાત્ત સ્વર આધુદાત્ત 
રૃત્દ્રશત્રુઃ બોલવાથી બહુત્રીહિ સમાસ “રુદ્ર: જત્રુઃ યસ્ય સ ફૃન્્રશત્રુ:' (ઇન્દ્ર છે જેને 
શાંત કરનારો કે હણનારો જેનો તે; ઇન્દ્ર હન્તા અને વૃત્ર હન્તવ્ય) બને છે, જ્યારે 
અન્તોદાત્ત ફુસ્‍્ટ્રશન્રું: બોલવાથી તત્પુરુષ સમાસ “ફુન્દ્રસ્ય જત્રુઃ ફન્ટશત્રુઃ' (ઇન્દ્રનો 
શાંત કરનારો કે હણનારો વૃત્ર; ઇન્દ્ર હન્તવ્ય અને વૃત્ર હત્તા) બને છે. સૂર્યનું 
નામ “ઇન્દ્ર' અને મેઘનું નામ “વૃત્રાસુર' છે. અહીં વૃત્રાસુર અર્થાત્‌ મેઘનું વર્ણન 
તુલ્યયોગિતા અલંકારથી કરવામાં આવ્યું છે. 

ગ્રિફિથે ત્્દ્ગ્વેદ (૧૦.૧૫.૧૪)ની વ્યાખ્યા પ્રથમાં એકવચન 'સ્વરસટ' 
(અત્તોદાત્ત)ને 'સ્વરાટ' (આધુદાત્ત) સમજીને સંબોધનનું રૂપ માનીને કરી. 
વિલ્સને પણ આવી જ ભૂલ 'પ્રથમત્તા બ્રહાળઃ'નો અનુવાદ કરવામાં કરી છે. 


ક 


પૌરાણિક ચતુર્મુખ બ્રહ્માનો વેદોમાં ક્યાંય ઉલ્લેખ નથી. જો એવું અભિપ્રેત હોત 
તો મધ્યોદાત્ત (પુલ્લિગ) હોત. પરંતુ સ્વર કહી રહ્યો છે કે અહીં આધુદાત્ત 
હોવાથી નપુંસકલિંગનું રૂપ છે. સ્વરથી લિંગ બદલી જાય છે. આથી જેમ લૌકિક 
સંસ્કૃતમાં નપુંસક 'મિત્ર' શબ્દનો અર્થ સુહૃદ - મિત્ર થાય છે, અને પુલ્લિગમાં તેનો 
અર્થ સૂર્ય થાય છે, તેમ વેદોમાં પણ આવા અનેક શબ્દો આવે છે. જેમ કે, ' ભૂમન્‌' 
નપુંસકમાં સૃષ્ટિનો વાચક છે, જ્યારે પુલ્લિગમાં એ મહિમા અથવા બહુત્વનો વાચક 
છે. સ્વર-ભેદને લીધે જ “તે' ('તત્‌'નું પ્રથમા બહુવચન)નો અર્થ “તેઓ બધા' થાય 
છે, જ્યારે “તતે' (યુષ્મદન્વાદેશ)નો અર્થ “તારું' અથવા “તને' થાય છે. “સ્યેછુ' અને 
'સ્નિછુ' પદ જો આઘુદાત્ત હોય તો તેનો અર્થ “આકારમાં નાના-મોટા” થશે, પરંતુ 
જો અત્તોદાત્ત હશે તો તેનો અર્થ “ઉંમરમાં નાના-મોટા' એવો થશે. 'સુજત' શબ્દ 
જો આધુદાત્ત હશે તો તેનો અર્થ “સારી રીતે કરેલું'ના અર્થમાં વિશેષણ થશે, પરંતુ 
જો એ અત્તોદાત્ત હશે તો એ જ શબ્દ “સારું કાર્ય'ના અર્થમાં સંજ્ઞા થશે. 
હાલમાં પાણિનિમુનિકૃત શિક્ષાસૂત્રોનાં બે સંસ્કરણ ઉપલબ્ધ છે - પ્રથમ મહર્ષિ 
દયાનંદકૃત “વર્ણોચ્ચારણશિક્ષા' અને બીજું શ્રી પં. યુધિષિર મીમાંસકકૃત 
શિક્ષાસૂત્રાણિ'. 
ર. કલ્પ : કલ્પનો અર્થ થાય છે - બનાવવું, સુધારણા અથવા સંસ્કાર દ્વારા નિમણિ 
કરવું. કાયા-કલ્પ, આત્મ-કલ્પ વગેરે શબ્દોમાં કલ્પ શબ્દનો આવો જ ભાવ 
છુપાયેલો છે. આર્ય જાતિના સામાજિક, રાષ્ટ્રીય અને વ્યક્તિગત જીવનને 
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સર્વાંગપૂર્ણ બનાવવા માટે ત્રદૂ્ષીઓએ પોતાના ગહન ચિંતનના પરિપાકરૂપે 
નિર્ધાર કર્યો કે, વ્યષષ્ટિથી જ સમષ્ટિનું અથત્‌ સમાજનું નિર્માણ થાય છે. જેમ 
શરીરને સ્વસ્થ રાખવા માટે સ્વાસ્થ્ય-રક્ષા સંબંધી શુદ્ધ પયાવરણ, અશ્ન, વસ્ત, 
આહારવિહાર વગેરેના નિયમોનું પાલન જરૂરી છે, તેમ વ્યક્તિના ચારિત્ર્ય- 
વિકાસ તથા તેના પર આધારિત સમાજના નિર્માણ માટે પણ યોજનાબદ્ધ રૂપે 
કેટલાંક સાધનો અપનાવવાં જરૂરી હોય છે. આ જ હેતુસર વૈદિક વાડમયમાં 
વ્યક્તિના નિર્માણ માટે જન્મથી લઈ મૃત્યુ પર્યત કરવામાં આવતા સોળ 
સંસ્કારોની વ્યવસ્થા ઊભી કરવામાં આવી છે. મુખ્યતઃ શ્રૌત, ગૃહ્ય તથા ધર્મ સૂત્રો 
અને સ્મૃતિ ગ્રંથોની ગણના આ “કલ્પ' સંજ્ઞક વેદાંગ અંતર્ગત કરવામાં આવે છે. 
આધુનિક કાળમાં મહર્ષિ દયાનંદ રચિત “સંસ્કારવિધિ' ગ્રંથનો સમાવેશ પણ આ 
કલ્પ ગ્રંથોની કોટિમાં જ થઈ શકે છે. અથવવેદ આર્ય જાતિની આદિ કાળની કલ્પ 
સંહિતા છે. તેમાં કોઈ જ સંદેહ નથી કે, ત્રદગ્વેદ અને યજુર્વેદમાં પણ કલ્પ 
વિજ્ઞાનને લગતા અનેક મંત્રો છે; પરંતુ જીવન નિર્માણ, પારિવારિક સંસ્કાર, 
સમાજ સુધારણા, રાષ્ટ્રનેમાણ વગેરે વિષયોમાં અથર્વવેદ વિશેષ અધિકાર ધરાવે 
છે. કલ્પ વિજ્ઞાનનો ઉપદેશ આપતા એ મંત્રોને જ આધાર તરીકે સ્વીકારી 
કલ્પસૂત્રો, ધર્મસૂત્રો અને સ્માર્ત્ત ધર્મશાસ્ત્રોની રચના કરવામાં આવી છે. આથી 


ભ ૦ 


વેદોને સમજવા માટે એ ગ્રંથોનું અધ્યયન કરવું અનિવાર્ય થઈ પડે છે. 


૩. વ્યાકરણ : વ્યાકરણ શબ્દનો અર્થ થાય છે - પૃથક્કરણ. આથી શબ્દોને ચીરવા- 
ફાડવાના કામમાં સહાયક બનતા શાસ્ત્રને “વ્યાકરણ' કહેવામાં આવે છે. ત્રદગ્વેદ 
(૧.૧૬૪.૪૫)માં કહ્યું છે : ત્તત્વારિ વાવ્ફ્‌ પસ્મિતા પરાસિ તાસિ વિરુબ્રારાળા વે 
મનીષિળ: અથાત્‌ - “વાણી ચાર પ્રકારનાં પદો (નામ, આખ્યાત, ઉપસર્ગ અને 
નિપાત)માં પરિમિત અથવા સીમિત છે. આ ચારેય પદોને પરિમાર્જિત બુદ્ધિ 
ધરાવતા મનીષીઓ જાણે છે.” '“વાફ્‌' અથવા “વાણી' શબ્દ પારિભાષિક હોવાથી 
યોગિક પણ છે, અને યોગરૂઢિ તેમ જ રૂઢિ પણ છે. ઉપરોક્ત મંત્ર તેના આંતરિક 
ભાવ તથા બાહ્ય સ્વરૂપને સુપેરે વ્યક્ત કરે છે. આ જ મંત્રના આધારે 
વ્યાકરણશાસ્રીઓએ શબ્દોના ચાર વિભાગ (નામ, આખ્યાત, ઉપસર્ગ અને 
નિપાત) કર્યા છે. તદનુસાર જ યાસ્કાચાર્યે નિરુક્ત (૧.૧)માં કહ્યું છે : ત્તદાસિ 
ત્તરત્વારિ પર્ઞાતાતિ તાપાન્ચારાતોપસર્મનિપાતાસ્ત્ર તાનિ રુમાતિ ભવત્તિ । 
અષ્ટાધ્યાયીના મહાભાષ્યકાર મહર્ષિ પતંજલિએ ત્રદગ્વેદ (૪.૫૮.૩)માં આવતા 
'સ્રત્વારિ શ્ટૂળ'થી નામ, આખ્યાત, ઉપસર્ગ અને નિપાતને જ શબ્દ-બ્રહ્મનાં ચાર 
શૃંગ અર્થાત્‌ શિખર અર્થમાં ગ્રહણ કર્યા છે. કોઈ પણ સંજ્ઞા અથવા વિશેષણવાચક 


૧૦૮ વેદાર્થ-ભૂમિકા 
પદને “નામ' કહેવામાં આવે છે. ક્રિયાવાચક કે ક્રિયાવિશેષણ રૂપ પદોને 
“આખ્યાત' કહેવામાં આવે છે. વાક્યમાં સાર્થક કરવા માટે નામ કે આખ્યાતને 
સુબન્ત અથવા તિડન્ત રૂપ આપવું પડે છે. જે શબ્દખંડોને નામ અથવા આખ્યાત 
પહેલાં લગાડવામાં આવે છે, તેને “ઉપસર્ગ' કહેવામાં આવે છે. આ ઉપસર્ગો 
પોતાના સ્વતંત્ર અર્થ ધરાવતા હોય છે, જેના બળ પર જ એ શબ્દોના અર્થ 
બદલવાની તાકાત ધરાવતા હોય છે. પ્રકૃતિની સાથે જોડાઈને પ્રત્યય પણ 
અર્થીવિકાર ઉત્પન્ન કરે છે. જે નિર્વિકાર રહીને પોતાનું કાર્ય કરતાં રહે છે, એવાં 
પદોને “નિપાત' કહેવામાં આવે છે. 

કોઈ પણ શબ્દનો વિકાસ જાણવા માટે અને તદનુસાર તેનો અર્થ નિર્ધારિત 
કરવા માટે વ્યાકરણરૃપી સાધનની આવશ્યકતા પડે છે. કોઈ પણ શબ્દનો ગૂઢાર્થ 
જાણવા માટે, તેનાં મૂળ, શાખા, પાંદડાં અને ફૂલોની જેમ તેના ધાતુ, પ્રત્યય, 
ઉપસર્ગ વગેરેને પૃથક્‌ પૃથક્‌ કરીને સમજવા માટે વ્યાકરણને જ સૌથી મોટું સાધન 
માનવામાં આવે છે. વેદિક ભાષા સ્વતંત્ર ભાષા છે. આથી તેનું વ્યાકરણ પણ સ્વતંત્ર 
છે. સંસ્કૃત ભાષાનાં આઠ પ્રસિદ્ધ વ્યાકરણ પૈકી પાણિનિમુનિકૃત અષ્ટાધ્યાયીને આ 
વિષયનું અંતિમ, સર્વાંગપૂર્ણ અને પ્રામાણિક શાસ્ર માનવામાં આવે છે. એમાં જ 
લૌકિક પ્રક્રિયાઓની સાથે સાથે વેદિક પ્રક્રિયાઓનું વિશદ નિરૂપણ કરવામાં આવ્યું છે. 


મધ્યકાલીન તેમ જ અર્વાચીન યુગના વેદભાષ્યકારોનો સૌથી મોટો દોષ એ 
જ હતો કે તેઓ વૈદિક ભાષા અને તેના આદિમકાલીન નિજ સ્વરૂપથી સર્વથા 
અપરિચિત રહ્યા. આથી તેમણે માત્ર લોકપ્રચલેત સામાન્ય સંસ્કૃત વૃત્તિથી જ 
વેદોને પકડવાનો - વેદાર્થ કરવાનો પ્રયાસ કર્યો. વ્યાકરણની મદદથી વૈદિક 
શબ્દોના અર્થ જાણી શકાય છે. સૃષ્ટિ-ઉત્પત્તિના સંદર્ભમાં જેમ પ્રકૃતિ-પુરુષનું 
પૃથક્કરણ કરવામાં આવે છે, તેમ વ્યાકરણ જ ભાષાનાં પ્રકૃતિ-પ્રત્યયરૂપી મૂળ 
તત્ત્વોને પૃથક્‌ પૃથક્‌ કરી તેના અંતરમાં આપણો પ્રવેશ કરાવે છે. આથી જ 
વ્યાકરણને વેદોનું અંગ માનવામાં આવે છે. 


૪. નિરુક્ત : નિરુક્ત વૈદિક શબ્દોની જ વ્યાખ્યા કરે છે. આથી વેદ સાથે તેનો 
સાક્ષાત્‌ સંબંધ છે, અને આથી જ તેને વેદનું સમીપવર્તી અંગ માનવામાં આવ્યું 
છે. વૈદિક શબ્દ-સમુદાય યૌગિક છે. માટે તેનું અર્થ-જ્ઞાન નિર્વચન વ્યુત્પત્તિ) 
વિના સંભવ નથી. બીજાં વેદાંગોનાં ક્ષેત્ર પ્રમાણમાં વિસ્તૃત છે, પરંતુ નિરુક્ત 
શાસ્નનું ક્ષેત્ર ફક્ત વેદિક શબ્દોના મૌલિક અર્થોના અનુસંધાન સુધી જ સીમિત છે. 

વેદાર્થના જ્ઞાન માટે બ્રાહ્મણગ્રંથો પશ્ચાત્‌ ક્યા ક્યા ગ્રંથો રચાયા, એ વિશે 
ચોક્કસપણે કહી શકાય તેમ નથી. છતાં એટલું તો નિશ્ચિત છે કે ત્યાર પછીનો 
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ઉપલબ્ધ સૌથી પ્રાચીન ગ્રંથ યાસ્કાચાર્યનું નિરુક્ત જ છે, જેની રચના ફક્ત 
વેદાર્થના પરિજ્ઞાન અર્થે જ કરવામાં આવી છે. વેદિક વિદ્વાનોમાં મહર્ષિ યાસ્કને 
અત્યંત આદરભાવથી યાદ કરવામાં આવે છે. આધુનિક સમાલોચનાત્મક 
ભાષાવિજ્ઞાનનું સોપ્રથમ બીજારોપણ કરનારા તો મહર્ષિ યાસ્કને જ માનવામાં આવે 
છે. નિરુક્ત બ્રાહ્મણ ગ્રંથોના પૂરક જેવું છે. પોતે કરેલા અર્થોના સમર્થનમાં યાસ્કે ઇતિ 
વિજ્તાયતે, પતિ વ્રા્ણાળપ્‌ વગેરે કહી યથાસંભવ બ્રાહ્મણ-વચન જ ઉદ્ધૃત કર્યા છે. 

વાસ્તવમાં, નિરુક્ત યાસ્કાચાર્ય દ્રારા વિરચિત નિઘંટુનું ભાષ્ય છે. રનિઘૂંટુ અને 
નિરુક્ત - બંનેનું મૂળ વેદ છે. વેદોમાં પ્રયુક્ત થયેલાં તમામ પર્યાય પદોને ક્રમબદ્ધ 
ગોઠવવામાં આવે અને નિરુક્તિઓ /વ્યુત્પત્તિઓ) તથા નામોની સાથે સાથે 
નિરુક્તિબોધક ક્રિયાઓને પણ એકત્ર કરી લેવામાં આવે, અને તેની પુષ્ટિમાં એ 
જ વેદમંત્રોનું સંકલન પણ કરી લેવામાં આવે, તો વૈદિક નિઘંટુ અને નિરુક્ત બંને 
તેયાર થઈ જશે. એટલા જ માટે એવું કહેવામાં આવે છે કે, વેદનો વાસ્તવિક અર્થ 
સ્વયં વેદથી જ જાણી શકાય છે. 


પ. છંદઃશાસ્ત્ર : ચર્ક્ષરપરિમાળં ત્ત્ત્છન્(: (ત્રદફ સર્વા.: ૨.૬) - આ આર્ષ 
પરિભાષા અનુસાર જેમાં ભિન્ન અક્ષરોની એક ચોક્કસ સંખ્યા નિર્ધારિત હોય તેને 
“છંદ' કહે છે. સૃષ્ટિના આદિ કાળથી જ વાણીનો વ્યવહાર બે પ્રકારે થતો આવ્યો 
છે - ગધમય અને પધમય. જેમાં ગણતરીપૂર્વકના કેટલાક સ્વર કે વ્યંજન 
નિર્ધારિત હોય છે તેને “પધ' કહે છે, અને જેમાં આવું કોઈ બંધન નથી હોતું તેને 
“ગધ” કહે છે. પધમાં જે નિશ્ચિત વાક્યોનો પ્રયોગ થાય છે, તેને તેની અક્ષર- 
સંખ્યાના આધારે શ્લોક, વૃત્ત વગેરેનું નામ આપવામાં આવે છે. વૈદિક છંદોનું 
જ્ઞાન ધરાવતા વિદ્ાનોમાં એક પિંગલ નામના પ્રસિદ્ધ આચાર્ય થઈ ગયા છે. એવું 
કહેવામાં આવે છે કે તેઓ મહાવૈયાકરણ પાણિનિના નાના ભાઈ હતા. તેમના 
નામ પરથી જ છંદઃશાસ્ત્ર પિંગલશાસ્ર અથવા ફક્ત પિંગલ તરીકે ઓળખાવા 
લાગ્યું. છંદોની સંખ્યા સાત સ્વરોના હિસાબથી સાત જ છે. કેટલાક બીજા છંદો 
પણ છે, પરંતુ એ બધા આ સાતના જ અવાંતર (ગૌણ) ભેદ હોવાથી તેની 
અંતર્ગત જ આવી જાય છે. વૈદિક વાડ્મય જેમ જ્ઞાનમય, કર્મમય, યજ્ઞમય અને 
ઉપદેશમય છે, તેમ તે રચનાની દષ્ટિએ છંદોમય છે. વેદોના વાક્યાર્થ-બોધ માટે 
છંદોજ્ઞાનની આવશ્યકતા વિશે કાત્યાયને ત્ર્#ફ-સર્વાનુક્રમણી (પરિ. : ૧.૪)માં 
લખ્યું છે : “મત્રાળાપાર્ષેયસ્છન્સો રેવતવિર્‌ યાઞઝનાધ્યાપનામ્યાં શ્રેયો્ડધિમસ્છતીતિ' 
અર્થાત્‌ છંદોજ્ઞાનથી વેદાર્થ-જ્ઞાનમાં પ્રોઢતા આવે છે, કારણ કે વાક્યાર્થ-બોધમાં 
તેનાથી પુષ્કળ સહાયતા મળે છે. આથી વેદોનું યથાર્થ જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરવા માટે અન્ય 


૧૧૦ વેદા -ભૂમિકા 


વેદાંગોની માફક છંદઃશાસ્ત્રનું અધ્યયન પણ એટલું જ જરૂરી છે. 


૬. જ્યોતિષ : આકાશગત સૂર્યમંડળ સાથે સંબંધ ધરાવતા નક્ષત્ર-વિજ્ઞાનને 
જ્યોતિષ કહે છે. આ જ જ્યોતિષ-શાસ્ત્ર, જ્યોતિર્વિજ્ઞાન અથવા નક્ષત્ર-વિજ્ઞાન 
વેદનું છઠ્ઠું અંગ છે. અથર્વવેદ (૧૨.૩.૨૦)માં ત્રણ લોકનો નિર્દેશ કરતાં કહેવાયું 
છે : ત્રયો ત્તોવ્તઃ સંમિતા બ્રાણાળેન રોરેવાસૌ પૃચિવ્યત્તરિક્ષપ્‌ । અર્થાત્‌ - બ્રહ્મ 
(અર્થાત્‌ વેદ)ને જાણનારો જ્ઞાની પુરુષ ઘો, પૃથ્વી અને અંતરિક્ષ - આ ત્રણેય 
લોકનું જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરી લે છે. જ્યોતિષ-શાસ્્રના પારંગત વિદ્દાન ભાસ્કરાચાર્યે 
“સિદ્ધાંતશેરોમણિ'માં લખ્યું છે : 

વેરાસ્તાવર્‌ યસવપપ્રવૃત્તા યસ્તા: ખોત્તાસ્તે તુ વાતાશ્રયેળ । 

શાસ્રારસ્માત્‌ વાતવોથો યત્‌ સ્થાર્‌ વેવાડુતત્તવં ઝ્યોતિષસ્યોવ્તં સ્માત્‌ ॥ 


અર્થાત્‌ - “વેદો યજ્ઞીય કર્મોના પ્રવર્તક છે. યજ્ઞો તેમાં કાળ (સમય)ના 


ન્ડ 
ન્‌ 


આશ્રયે કહેવામાં આવ્યા છે. જ્યોતિષ શાસ્રથી કાળનું યથાર્થ જ્ઞાન થાય છે. 
આથી જ આ શાસ્ત્રને વેદાંગ રૂપે માન્યતા પ્રાપ્ત થઈ છે.” 

જેટલાં પણ શ્રેઠઠ કર્મ છે, એ તમામ વેદોમાં “યજ્ઞ' નામથી અભિહિત છે, 
અર્થાત્‌ તેને “યજ્ઞ'ની સંજ્ઞા આપવામાં આવી છે. પ્રત્યેક યજ્ઞીય કર્મ કાળની કોઈ 
ને કોઈ સંધિમાં જ સંપન્ન થાય છે. આર્યજીવનની સંધ્યોપાસના પણ દિવસ અને 
રાતના સંધિકાળમાં જ સંપન્ન થાય છે. કાળનું જ્ઞાન પૃથ્વી સાથે સંપક ધરાવતા 
સૂર્ય, ચંદ્ર વગેરેની ગતિ પર નિર્ભર છે. આથી વૈદિક ત્રદ્ષિઓને પાર્થિવ પદાર્થોના 
જ્ઞાનની સાથે સાથે નક્ષત્ર-વિધાનું સંપાદન કરવું પણ એટલું જ જરૂરી લાગ્યું. 

ત્રદગ્વેદ (૧.૧૬૪.૪૭)માં સૂર્યની છ-છ મહિનાવાળી બંને પરિધિઓ દ્વારા 
ઉત્તરાયણ-દક્ષિણાયનનું જ્ઞાન પ્રાપ્ત થાય છે. ત્રદગ્વેદ (૧.૧૦૫.૧૮)માં ચંદ્રની 
ગતિથી થતા શુક્લપક્ષ અને કૃષ્ણપક્ષનો પણ ઉલ્લેખ છે. યજુર્વેદ (૧૩.૨૫, 
૧૪.૧૩, ૧૪.૧૫, ૧૪.ર૧, ૧૫.૫૭મ)માં છ ત્ર્શ્તુઓનું વર્ણન છે. ત્રદગ્વેદ 
(૧.૧૬૪.૧૧)માં સૂર્યની પરિક્રમા કરવા માટે પૃથ્વીનું ઘૂમવું અને તેથી રાત- 
દિવસ તથા બાર મહિના થવાનો ઉલ્લેખ છે. ત્યાં જ (૧.૧૯૪.૨-૧૩, ૪૮) 
સંવત્સર અર્થાત્‌ વર્ષનું પૂરું વિવરણ આપવામાં આવ્યું છે. જે રેખા પર પૃથ્વી 
સૂર્યની પરિક્રમા કરે છે, એ રેખાને વૈદિક પરિભાષામાં “વેશ્વાનર પથ'ના નામે 
ઓળખવામાં આવે છે. અથર્વવેદ (૮.૮.૬)માં વૈશ્વાનર પથનો ઉલ્લેખ કરી ઉત્તર 
અને દક્ષિણ ક્રુવમાં થતાં છ-છ મહિનાનાં રાત-દિવસ અંગેનો સંકેત મળે છે. 

ત્રદગ્વેદ (૫.૪૦.૫, ૬, ૯.)માં સૂર્યગ્રહણનું વર્ણન છે, અને તેની યોગ્ય પરીક્ષા 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૧૧ 


કરવા માટે એક “તુરીય બ્રહ્મ' અર્થાત્‌ તુરીય યંત્ર અથવા દૂરબીનનો પણ ઉલ્લેખ 
થયેલો જોવા મળે છે. ત્યાં જ ૧.૧૧૦.૧૮માં “ક્રાંતિવૃત્ત' અને '“વિષુવૃત્ત'ના 
“કોણવૃત્ત', અને ૧૦.૨૯.૪માં પૃથ્વીની કલ્પિત ધરી વિશે પણ બતાવવામાં આવ્યું 
છે. આ જ રીતે યજુર્વેદ (૧૭.૮૦-૮૫ અને ૩૯.૭)માં વૃષ્ટિકામ યજ્ઞો માટે કુલ ૪૯ 
પ્રકારના મરુદ્ગણો (વરસાદ લાવનારી હવાઓ)નું વર્ણન જોવા મળે છે. અથર્વવેદ 
(૧૮.૮.૧)માં એ નક્ષત્રોનું વર્ણન છે, જેનાં પર ચંદ્રની ગતિનો પ્રભાવ પડે છે. 

ચારેય વેદોના સેકડો મંત્રોમાં કાળ-જ્ઞાન માટે પૃથ્વી સાથે સંબંધ ધરાવતાં 
સૂર્યમંડળ વગેરે તમામ નક્ષત્રો, તેની નિયમિત ગતિઓ તથા તેનાં પરિણામો વિશે 
વિશદ વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. આમ, જ્યોતિષ શાસ્ત્રમાં પરિક્ષણો પર 
આધારિત વૈદિક સત્યોનું પ્રતિપાદન કરતા નક્ષત્ર-વિજ્ઞાનનું વેદોમાં વિસ્તૃત વર્ણન 
જોવા મળે છે. નક્ષત્ર-વિધાને જાણ્યા-સમજ્યા વગર વેદાર્થ સંપૂર્ણરૂપે સમજી 
શકાતો નથી. આથી જ જ્યોતિષનો વેદાંગ રૂપે સ્વીકાર કરી તેના યથાર્થ જ્ઞાનની 
આવશ્યકતા બતાવવામાં આવી છે. જ્યોતિષમાં વસિષ્ઠમુનિકૃત “સૂર્યસિદ્ધાંત'ને 
આર્ષ-રચના હોવાથી પરમ પ્રમાણ માનવામાં આવે છે.' 


ઉપાંગો-બ્રાહ્મણગ્રંથો-ઉપવેદો : 
મીમાંસા, વૈશેષિક, ન્યાય, સાંખ્ય, યોગ અને વેદાંત - આ છ ઉપાંગો છે. તેને 


દ. 


“દર્શન' અથવા 'શાસ્ત્ર' પણ કહેવામાં આવે છે. આ દર્શનોના રચયિતા અનુક્રમે 


૧. પરંતુ જેમ આપણી પૃથ્વી જડ છે, તેમ સૂર્ય, ચંદ્ર, મંગળ, શતિ વગેરે પણ જડ પદાર્થો જ છે. 
મનુષ્યોનું સુખી-દુઃખી થવું એ પોતપોતાનાં પાપ-પુણ્યનાં ફળસ્વરૂપે છે. કોઈના પર પ્રસન્ન થઈ 
તેને સુખ-સમૃદ્ધિ પ્રદાન કરવાનું કે કુપિત થઈ હાનિ પહોંચાડવાનું સામર્થ્ય આ જડ પદાર્થોમાં 
નથી હોતું. આથી ગણિતીય સિદ્ધાંતો પર આધારિત જ્યોતિષશાસ્ત્ર તો સત્ય અને ઉપાદેય - સ્વીકાર્ય 
છે, પરંતુ ફલિત જ્યોતિષનો વિસ્તાર ઘોર અંધવિશ્વાસ પર આધારિત હોઈ, અકારણ મનુષ્યોને 
દુઃખોમાં ધકેલવા જેવું છે. આ સંદર્ભમાં વિશ્ચના ૧૮૬ વિજ્ઞાનીઓ તથા ખગોળશાસ્ત્રીઓનું એક 
વક્તવ્ય દષ્ટવ્ય છે, જે અમેરિકન હ્યુમનિસ્ટ એસોસિએશનની “હ્યુમનિસ્ટ' નામની પત્રિકાના 
સપ્ટેબર-ઔક્ટોબરના અંકમાં પ્રકાશિત થયું હતું. એ વક્તવ્ય પર હસ્તાક્ષર કરનારા ૧૮૬ 
વિજ્ઞાનીઓમાં વિભિશ્ન ક્ષેત્રોમાં નોબેલ પુરસ્કાર પ્રાપ્ત કરેલા સર પિટર મેડવૌર, લિનસ પાઉલિંગ, 
પોલ સેમ્યુલ્સન, જે. ટિંબરજન, વૌસિલિ લિઓન્ટીફ, જ્યોર્જ વોલ્ડ તથા સર જહોન એક્લિસ (311 
લાલા [0૯તંદ્ દા, 11105 ”્દ્ળ1ઇ, ખદ 5દ્વાણપરણંડ0॥, . 1111000, 
9785511) 1.€01પ૯) ૦૦૯૦૪૯ ભાવ, 517 1011 132૮0105 ૯12.) વગેરે ૧૮ 
વિજ્ઞાનીઓનો પણ સમાવેશ થાય છે. આ વક્તવ્ય નવી દિલ્હીથી પ્રકાશિત થતાં “હિંદુસ્તાન 
ટાઇમ્સ'ના તા. ૧૪ સપ્ટેબર ૧૯૭૫ના અંકમાં પ્રસિદ્ધ થયું હતું, જે આ મુજબ છે : “ઊં 
દાણા પ11€5 [0૦૦[૩૯€ 001100૯6 11 પલ [1૯તાંતાં015 દ્વા દ્વવંપંવ્ટ 01 
8517010૪801" 0૦૯૫5૦ £850:010213/ 785 ૪0લ11 દ્વા [08101 ૦01 ઊલ .....ડ 


૧૧૨ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


જેમિનિ, કણાદ, ગૌતમ, કપિલ, પતંજલિ અને વ્યાસ છે. આમાં મીમાંસા 
અને યોગ પર વ્યાસમુનિકૃત ભાષ્ય, ન્યાય પર વાત્સ્યાયનમુનિકૃત ભાષ્ય, 


ષ્ડ્્ 


વેદાંત પર વાત્સ્યાયનમુનિકૃત ભાષ્ય અથવા બોધાયનમુનિકૃત ભાષ્ય, વૈશેષિક 
પર ગૌતમમુનિકૃત પ્રશસ્તપાદ ભાષ્ય, અને સાંખ્ય પર ભાગુરિમુનિકૃત ભાષ્ય 
વિશેષ ઉલ્લેખનીય છે. ઈશ, કેન, કઠ, પ્રશ્ન, મુંડક, માંડ્ક્ય, તેત્તિરીય, 
એતરેય, છાંદોગ્ય અને બૃહદારણ્યક - આ દસ ઉપતિષદો પણ ઉપાંગો 
અંતગત છે. 

શતપથ, એતરેય, ગોપથ અને સામ - આ ચારેય બ્રાહ્મણગ્રંથો કહેવાય છે, જે 
વેદોનાં વ્યાખ્યાનરૂપ છે, અને અનુક્રમે યજુર્વેદ, ત્રદ્ગ્વેદ, અથર્વવેદ અને સામવેદ 
સાથે સંબંધિત છે. 

આયુર્વેદ, ગાંધર્વવેદ, ધનુર્વેદ અને અર્થવેદ - આ ચાર ઉપવેદો છે. આમાંનો 
એક પણ ઉપવેદ આજે ઉપલબ્ધ નથી, પરંતુ તેનાં નામ અને વાક્યોનો ઉલ્લેખ 
પ્રાચીન ગ્રંથોમાં યત્ર-તત્ર અવશ્ય જોવા મળે છે. આયુર્વેદને અથર્વવેદનો ઉપવેદ 
કહેવામાં આવે છે. સુશ્ચુતમાં આ વિશે સ્પષ્ટ લખ્યું છે 'ઝ્ઞાયર્વેટ્ે નામ 
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વિજ્ઞાનીઓ અને ખગોળશાસ્ત્રીઓના આવી સ્પષ્ટ ઘોષણા ઉપરાંત પણ જ્યોતિષીઓની 
ભવિષ્યવાણીઓ પર વિશ્વાસ કરતાં રહેવું એ અજ્ઞાન-અંધકારમાં ભટકતાં રહેવા જેવું છે. ગણિત 
આધારિત જ્યોતિષ જ વાસ્તવિક જ્યોતિષ છે. ફલિત જ્યોતિષ તો કેવળ ભ્રમ છે. વેદાંગના રૂપમાં 
ફક્ત ગણિત આધારિત ખગોળશાસ્ત્ર જ માન્ય છે; જડ જગતમાં તેની ગતિવિધિઓ પર નક્ષત્ર 
વગેરેનો પ્રભાવ અસંદિગ્ધ અને નિયમિત છે. 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૧૩ 


ચયુપાટુમથર્વવે્સ્ય' અર્થાત્‌ આયુર્વેદ નામનું શાસ્ત્ર અથર્વવેદનું ઉપાંગ છે. 'તસ્યાયુષઃ 
પુળ્યતપો વેજ વેજ્વિયાં તત: ' અર્થાત્‌ વેદજ્ઞ મનુષ્યોનો મત છે કે આયુર્વેદ પુણ્યતમ 
છે. હકીકતમાં અથર્વવેદ ચિકિત્સા વિષયક જ્ઞાનનો ભંડાર છે. ધનુર્વેદમાં રાજધર્મ 
(રાજનીતિ), શસ્ત્રાસ્રવિધા અને સૈન્ય-સંચાલન વગેરેનું વર્ણન છે. આ વિશેના 
અંગિરા વગેરેએ રચેલા ગ્રંથો પણ આજે મળતા નથી. નારદસંહિતાસહિત 
ગાંધર્વવેદ સંગીતશાસ્ત્ર છે. અર્થવેદમાં પૃથ્વીથી લઈ પરમેશ્વર પર્યત પદાર્થોનું ગુણ- 
વિજ્ઞાન તથા ક્રિયાકોશલસહિત શિલ્પ વિદ્યાનો વિસ્તાર છે. “વેદ'ને જ્ઞાન- 
વિજ્ઞાનનો પર્યાય માની એ નામથી સૂર્યવિદ્યાવેદ, માયાવેદ, દૈવજનવિદ્યાવેદ, 
અંગિરસવેદ વગેરે અનેક ઉપવેદોની રચના થઈ હોવાનું પ્રતીત થાય છે. પરંતુ આ 


બધા જ ગ્રંથો કાળના પેટમાં સમાઈ ગયા હોઈ આજે સર્વથા અનુપલબ્ધ છે. 


ક 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયાના સંદર્ભમાં આધારભૂત અને સર્વાધિક મહત્ત્વપૂર્ણ બે વેદાંગો છે 
- વ્યાકરણ અને નિરુક્ત. 


વ્યાકરણ શાસ્ત્ર શબ્દપ્રધાન છે : 


વ્યાકરણનો વિષય સ્વર-સંસ્કારપૂર્વક શબ્દની સિદ્ધિ કરવાનો છે. દુગચાર્યના 
શબ્દોમાં 'વ્યાવ્રળં ત્તુ તક્ષળપ્રધાનમ્‌' અર્થાત્‌ - વ્યાકરણ લક્ષણપ્રધાન શાસ્ત્ર છે. 
લક્ષણનો અર્થ થાય છે - વાચક શબ્દ, અને લક્ષ્યનો અર્થ થાય છે - વાચ્ય. શબ્દનું 
નિર્વચન વ્યાકરણ દ્વારા થાય છે. આથી વ્યાકરણને “શબ્દનિર્વચનશાસ્્ર' અથવા 
શબ્દવ્યુત્પત્તિશાસ્્ર' કહી શકાય છે. જોકે વ્યાકરણશાસ્્ર એ વેદનું ભાષ્ય કે 
વ્યાખ્યાન નથી, તેમ છતાં મહાભાષ્યમાં દર્શાવવામાં આવેલાં વ્યાકરણના 
અધ્યયનનાં અઢાર પ્રયોજન સ્પષ્ટપણે જ વેદાર્થને યથાયોગ્ય સમજવા અને તેના 
યથાર્થ સ્વરૂપનું દર્શન કરવા માટે વ્યાકરણશાસ્રની પરમ ઉપયોગિતાનો 4નિદેશ 
કરે છે. મહાભાષ્યકાર પતંજલિની સ્પષ્ટ ઘોષણા છે : “રક્ષાર્થ વેરાનામથ્યેયં 
ત્યાજ્સ્ળમ્‌ ।' આનો અભિપ્રાય એ છે કે વ્યાકરણ શાસ્ર વગર વેદની રક્ષા સંભવ 
નથી. શબ્દનું સ્થૂળ રૂપ વ્યાકરણનો વિષય છે. યાસ્ક અને પતંજલિ બંનેના 
મતમાં સમસ્ત વૈદિક શબ્દો યૌગિક હોવાથી પ્રકૃતિ-પ્રત્યયના સંબંધથી પોતાના 
અર્થ બતાવે છે, અને પ્રકુતિ-પ્રત્યયના સંબંધનું જ્ઞાન વ્યાકરણશાસ્્ર વિના શી 
રીતે થઈ શકે ? આથી વેદાર્થ જાણવા માટે વ્યાકરણ અત્યંત મહત્ત્વપૂર્ણ તેમ જ 
મુખ્ય સાધન છે. 

ભગવાન પાણિનિનું વ્યાકરણ એક ગંભીર વેદિક દર્શન છે. તેઓ પોતાના 
ધાતુઓના અર્થ-નિદેશથી જ સમજાવી દે છે કે, કોઈ પણ વસ્તુ ન તો ઉત્પન્ન થાય 
છે અને ન તો તેનો કદી નાશ પણ થાય છે. ઝની પ્રારુ્ભાવે, ળશ્‌ ઝને, ઝરર્્શન 


૧૧૪ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


ત્તોપઃ જેવાં સૃત્રો દ્રારા તેઓ શબ્દોનાં નિર્વચનથી જ દાર્શીનેક સિદ્ધાંતોનું 
પ્રતિપાદન કરે છે. શાકલ્ય, શાકટાયન વગેરે પ્રાચીન વૈયાકરણીઓ પછી 
અગાધમતિ પાણિનિએ “જાં શજ્ાાનાં ? તોવિત્માનાં વેરિવનાઝ્ત' - મહાભાષ્યના 
આ વચન મુજબ સૌનો સમન્વય કરી અષ્ટાધ્યાયીના રૂપમાં એક સર્વાંગપૂર્ણ 
શાસ્રની રચના કરી દીધી. આના જ દ્વારા તેમણે પ્રાતિશાખ્ય ગ્રંથોની વ્યાકરણ 
વિષયક આવશ્યકતાની પણ પૂર્તિ કરી દીધી. શેષ ઉચ્ચારણ વગેરેની પ્રક્રિયા માટે 
તેની ઉપયોગિતા આજે પણ છે અને ભવિષ્યમાં પણ રહેવાની છે. અષ્ટાધ્યાયીની 
મહાનતાનું વર્ણન કરતાં મહાભાપષ્યકારે કહ્યું છે : 'સર્વવેટ્પાસ્ષિટ્‌ં દીટં શાસ્રમ્‌' 
અર્થાત્‌ પાણિનિનું શાસ્ત્ર સર્વ વેદોનો પારિષદ્‌ ગ્રંથ છે. અષ્ટાધ્યાયી સિવાય ભાગ્યે 
જ કોઈ બીજો વ્યાકરણ ગ્રંથ હશે, જે સંહિતાભેદ અથવા શાખાભેદને લઈને 
રચાયો હોય. 


અષ્ટાધ્યાયીનાં સૂત્રો ગદ્યરૂપ છે. કોઈ પણ ગદ્ય ગ્રંથનું પરિમાણ દર્શાવવા માટે 
પ્રાચીન પરિપાટી એવી છે કે, એ ગ્રંથના અક્ષરોની ગણના કરી તેને અનુષ્ટુપ 
છંદની અક્ષર સંખ્યા બત્રીસ વડે ભાગવાથી જે ભાગફળ મળે, તેને એ ગ્રંથનું 


શ્લોકરૂપે પરિમાણ માનવામાં આવે છે. આ રીતે અષ્ટાધ્યાયીના એક હજાર 
શ્લોકો અને તે મુજબ ૩૨,૦૦૦ અક્ષરો સમજવા જોઈએ. 


નિરુક્ત અર્થપ્રિધાન છે : 


અર્થના આધારે નિર્વચનવિદ્યા-પ્રતિપાદક શાસ્ત્ર નિરુક્ત છે. આથી અર્થને 
લક્ષ્યમાં રાખી નિર્વચન કરવું એ નિરુક્તનું કામ છે. અવયવ-પ્રત્યવયવના 
વિભાગપૂર્વક સ્વર-વર્ણ-માત્રા વગેરેના ભેદથી અર્થનાં નિર્વચન માટે નિરુક્તશાસ્રનાં 
નિર્વચન છે. નિરુક્ત વિશે કાશિકા (૬.૨.૧૦૯.)માં કહ્યું છે : 'વર્ળાનમો 
વર્તતિષર્યયસ્ત્ર દ્વ ત્તાપસે વર્ળતિજાસ્નાશો । ઘાતોસ્તરર્થાતિશયેન યોમસ્તવુત્્યતે 
પગ્ત્રવિધં સિસુસ્ઇ્પ્‌ ॥' વ્યાકરણ શબ્દપ્રધાન છે અને તિરુક્ત અર્થપ્રધાન છે. આ 
ભેદ ન સમજતા હોવાથી જ આધુનિક પાશ્ચાત્ય વિદ્દાનો તથા તેમના માનસપુત્રો 
(સિદ્ધેશ્વર વર્મા જેવા) ભારતીય વિદ્ઠદાનો યાસ્કના નિરુક્તનાં નિર્વચનોને અશુદ્ધ, 
વ્યર્થ, શિથિલ અને મૂ્ખતાપૂર્ણ (૬૯11501€55, ૫1150116, 1005૯0, પ્ત, 
૬001110015) સુધ્ધાં કહેવામાં સંકોચ અનુભવતા નથી. હકીકતમાં નિરુક્તશાસ્તર 
વ્યાકરણશાસ્તનું પૂરક અને પોતાના સ્વતંત્ર પ્રયોજન વેદાર્થ-પરિજ્ઞાનનું સાધક છે. 


પ્રથમ અધ્યાયમાં યૌગિકવાદની સ્થાપના કરી પછી બીજા અધ્યાયના પ્રથમ 
પાદમાં નિર્વચન [વ્યુત્પત્તિ)ની પદ્ધતિ બતાવવામાં આવી છે. ત્યાર પછી નિઘંટુના 
પ્રારંભના ગૌ શબ્દથી લઈને દેવપત્ન્યન્ત સુધી ક્રમશઃ નેઘંટુક, નૈગમ અને દેવત 
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કાંડો દ્વારા તમામ શબ્દ-સમામ્નાયોનાં નિર્વચન બતાવવામાં આવ્યાં છે. આ 
નિરુક્તનો મુખ્ય વિષય છે. જોકે વચ્ચે વચ્ચે પ્રસંગોપાત્ત અન્ય વાતોનો ઉલ્લેખ 
પણ છે. બધાં નિર્વચનો લખી તેનો ક્યાં ક્યાં પ્રયોગ થયેલો છે, એ બતાવવા માટે 
વેદનાં પ્રમાણો આપતા ગયા છે. તે તે નિર્વચનને તે તે વેદમંત્રના અર્થની યોજના 
દ્વારા પુષ્ટ કરવામાં આવ્યું છે, જેથી એ વાત પણ સ્પષ્ટ થઈ જાય છે કે, યાસ્ક 
વ્યુત્પત્તિ-નિમિત્ત અર્થ દર્શાવવા માટે મંત્રોને પ્રમાણરૂપે ઉદ્ધૃત કરે છે. દેવત 
કાંડમાં આચાર્યે દેવતાવાદની સ્થાપના કરી છે, પરંતુ સાથે સાથે નિર્વચનનું કામ 
ત્યાં પણ કરતા ગયા છે. આ રીતે યાસ્ક યૌગિક પ્રક્રિયાના પરમ ઉપાસક 
મહાપુરુષ છે. 
નિરુક્ત અને નિઘંટુ બંનેના રચયિતા યાસ્ક : 

વેદ-પરિજ્ઞાન માટે નિરુક્ત એક અનિવાર્ય વેદાંગ છે. નિરુક્ત, નિઘૂંટુનું ભાષ્ય 
હોય છે. યાસ્ક પહેલાં અનેક નેરુક્ત થઈ ગયેલા છે એ નિર્વિવાદ છે. તેમાંના બાર 
નિરુક્તકારોને તો યાસ્કે જ પોતાના ગ્રંથમાં યથાસ્થાન ઉદ્ધૃત કર્યા છે. તેમનાં 
નામ આ મુજબ છે : ઔપમન્યવ, ગાર્ગ્ય, ઔદુમ્બરાયણ, વાર્ષ્યાયણિ, આગ્રાયણ, 
શાકપૂણિ, ઔણવાભ, તેટિકિ, ગાલવ, કાત્થક્ય, ક્રોષટુકિ અને સ્થૌલાષ્ઠીવિ. 
આમાંના શાકપૂણિને તો યાસ્કે વીસ વાર યાદ કર્યા છે. બૃહદેવતામાં પણ દસ વાર 
તેમનો ઉલ્લેખ થયેલો જોવા મળે છે. આ બધાં પરથી જાણી શકાય છે કે, યાસ્કે 
પોતાના પૂર્વ આચાર્યોનું અનુસરણ કરીને નિઘૂંટુ ગ્રંથની રચના કરી છે. 

યાસ્કમુનિકૃત વર્તમાન નિરુક્ત જે નિઘંટુનું ભાષ્ય છે તે સંપૂર્ણ ઉપલબ્ધ છે. આ 
વેદિક કોશ અથવા નિઘૂંટુ સ્વયં ભગવાન યાસ્કની જ રચના છે, એ હકીકત 
નિરુક્તના પ્રથમ વાક્ય પરથી જ ઝલકે છે. એ વાકય છે - સમાન્તાયઃ સમાન્નાતઃ 
સ વ્યાસ્્ાતવ્વઃ। જેનો સીધો અર્થ આ મુજબ છે - (સપાન્તાયઃ) વેદિક શબ્દ- 
સમૂહનો ( સમાન્નાતઃ) સંગ્રહ થઈ ચૂક્યો છે. (સઃ » તે (વ્યાસ્્ાતવ્ય: » વ્યાખ્યા 
પામવો જોઈએ. 'જ' ધાતુનો પ્રયોગ પ્રાયઃ કથન અર્થમાં થાય છે. જેમ કે, “સમો 
રિ શિષેસમનાતો વર્ત્લ્યન્નાવાપયઃ સ ત્ત' (માઘ : ૨.૧૦) અર્થાત્‌ - સાધુજનોએ 
વૃદ્ધિ પામતા રોગ અને શત્રુને સમાન કહ્યા છે. આ રીતે 'સમાન્તાય'નો અર્થ થાય 
છે -સમ્‌- ઝા - તતા - કેટલાક વિશેષ શબ્દોનો વિશેષ ક્રમમાં સંગ્રહ. સંગ્રહ 
અર્થમાં “સમામ્નાય' શબ્દનો અર્થ અન્યત્ર પણ મળે છે. જેમ કે - ઝાઘોરાપઃ 
સાવિત્ર કૃતિ પશુસમાન્નાવે વિજ્ઞાયતે | જવજ્વાજુ? સાવિત્ર કૃતિ પશસમાખતાવે 
વિજ્ઞાયતે (નિરુક્ત : ૧૨.૧૩.૨,૩) અને સોડ્યમક્ષરસમામ્નાય: (મહાભાષ્ય : 
૧.૧.૨ આહ્િકના અંતમાં). 
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યાસ્કાચાર્યનું કથન છે કે, હું વેદાધ્યયન-ઉપયોગી શબ્દ-સમૂહનો સંગ્રહ કરી 
ચૂક્યો છું. પરંતુ, આ શબ્દ-સંગ્રહ પર્યાય-સંગ્રહ નથી, તેની વ્યાખ્યા અપેક્ષિત છે. 
જો આ નિઘંટુ યાસ્ક પૂર્વે વિધમાન હોત તો આચાર્યે લખ્યું હોત કે : સમાન્નાયો 
ત્યાસ્યાયતે અથવા સપાન્ાયો વ્યાર્ક્યાતવ્યઃ। નિઘંટુને પહેલેથી જ વિદ્યમાન 
માનવામાં આવે તો વચ્ચેનાં સમાન્નાતઃ અને સઃ આ બંને પદો બિલકુલ નિરર્થક 
થઈ જાય છે. 'સપાન્તાતઃ'નું સાર્થક્ય તેના આસક્નભૂતમાં પ્રણીત થવામાં છે. 
યાસ્ક્મુનિએ આ પદનો પ્રયોગ બિલકુલ એવી જ રીતે કર્યો છે, જેમ કોઈ સામાન્ય 
વ્યવહારમાં કહે છે કે : “લો ભાઈ, આટલું કામ તો થઈ ગયું, હવે આ કરવાનું 
બાકી રહ્યું.” સ્વામી દયાનંદે આ મહત્ત્વપૂર્ણ ગ્રંથના રચયિતા રૂપે યાસ્કને જ 
માન્યા છે. પ્રસ્‍્થાનભેદના કર્તા મહાપંડિત મધુસૂદન સરસ્વતીએ પણ વનિઘંટુને 
યાસ્કમુનિ વિરચિત જ કહ્યું છે. 


નિરુક્ત વિના મંત્રાર્થની પ્રતીતિ કે પરિજ્ઞાન થઈ શકતું નથી : 


સ્વર-સંસ્કારપૂર્વક શબ્દની સિદ્ધિ કરવી એ વ્યાકરણનો વિષય છે. પરંતુ અર્થ 
જાણ્યા વગર શબ્દની સિદ્ધિ થઈ શકતી નથી. નિરુક્ત શબ્દ-નિર્વચન દ્વારા 
શબ્દાર્થનો બોધ કરાવે છે, અને વ્યાકરણ એ જ અર્થના આધારે શબ્દની બરોબર 
સિદ્ધિ કરે છે. તેમ છતાં ફક્ત વ્યાકરણની પ્રકૃતિ-પ્રત્યયની યોજના માત્રથી જ 
મંત્રોનો યથાર્થ અભિપ્રાય સમજમાં આવી શકતો નથી. તિરુક્તશાસ્નું મુખ્ય 
પ્રયોજન વૈદિક શબ્દોના નિશ્ચિત અર્થોનું જ્ઞાન કરાવવાનું છે. વેદના શબ્દો અને 
તેના અર્થો સૃષ્ટિની શરૂઆતથી ચાલ્યા આવે છે. એ અર્થીવિદ્યાને નિરુક્તશાસ્ત્રે 
યથાવત્‌ ટકાવી રાખી છે. અર્થીવિશેષની ઉપપત્તિ દર્શાવવી એ નિરુક્તનું કામ છે. 
તેના વિના વ્યાકરણ અધુરું છે. 


શબ્દોની આનુપૂર્વી (અનુક્રમ) સમાન હોવા છતાંય તેના અર્થોમાં બહુ ભેદ 
હોય છે. એટલા માટે તેના વિભિન્ન અર્થોનાં મૂળ કારણને વ્યક્ત કરવા માટે 
નિરુક્તશાસ્રમાં એક શબ્દના અનેક ધાતુઓના નિદેશ દ્વારા અર્થનું ઉપપાદન 
(સિદ્ધિ) કરવામાં આવે છે. નિરુક્તકારે અનેક ધાતુઓની વ્યુત્પત્તિ ત્યાં દર્શાવી 
છે, જ્યાં એ અર્થોનાં મૂળ કારણ પૃથક્‌ પૃથક્‌ હતાં. કારણો બતાવવા માટે યાસ્ક 
વ્યુત્પત્્યન્તર ન બતાવે તો બીજું કરે પણ શું ? આ વાતને સ્પષ્ટ કરવા માટે અમે 
હિંદીના બે શબ્દો પ્રસ્‍તુત કરીએ છીએ - કામ અને ઘંટી. હિંદીમાં “કામ' શબ્દના 
બે અર્થ છે - કામના અર્થાત્‌ વિષયવાસના, અને કર્મ અથાતિ ક્રિયા. આ બંને 
અર્થનું મૂળ કારણ બતાવવા માટે જુ વતત અને છુવઞ્‌ ૧રળે - આ બે 


હ 


ધાતુઓથી વ્યુત્પત્તિ દર્શાવવાની જરૂર પડશે; કારણ કે હિંદીમાં “કામ' શબ્દનાં બે 
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મૂળ છે. સંસ્કૃતનો એક “કામ' શબ્દ કોઈ પણ જાતના પરિવર્તન વિના હિંદીમાં 
પહોંચી ગયો, અને બીજો સંસ્કૃતનો જ “કર્મ' શબ્દ પ્રાકૃતમાં “કમ્મ' થઈને “કામ' 
રૂપે પરિવર્તિત થઈ ગયો. પ્રાકૃતનો “કમ્મ' પંજાબીમાં પણ જેમનો તેમ પ્રયુક્ત 
થાય છે. હિંદીમાં પણ તે “નિકમ્મા' શબ્દમાં સચવાયેલો જોવા મળે છે. “ઘંટી' 
શબ્દના પણ બે અર્થ છે - નાની લોટી, અને શબ્દ (ધ્વનિ) કરવાનું સાધન. આ 
બંનેનાં મૂળ પણ પૃથક્‌ પૃથક્‌ છે. “નાની લોટી' અર્થનો વાચક “ઘંટી' શબ્દ 
સંસ્કૃતના “ઘટ' શબ્દનું અલ્પાર્થવાચક રૂપ છે, અને “ઘટ્‌' ધાતુથી નિષ્પન્ન છે. 
જ્યારે શબ્દ (ધ્વનિ)ના સાધનરૂપ “ઘંટી' શબ્દ, શબ્દાર્થક “ઘટિ' ધાતુથી નિષ્પન્ન 
છે. આ રીતે સમાન આનુપૂર્વીવાળા શબ્દોના વિવિધ અર્થ થતા હોવાથી તેનું 
અનેક ધાતુઓથી નિર્વચન કરવું અવશ્યંભાવી થઈ જાય છે. 


નિરુક્ત વગર પદવિભાગ થઈ શકતો નથી : 


પદવિભાગ વેદવિદ્યાનું આવશ્યક અંગ છે. આ પદવિભાગ અથવા પદપાઠ 
મંત્રાર્થ અનુકૂળ હોય છે. જેમ કે, ત્રશગ્વેદ (૧.૧૦૫.૧૮)નો મંત્ર છે : 
ઝજરુળો મા સજૂર્‌ વવ પથા યત્તં ર્રર્શ હિં । 
૩સ્ઝિદ્દીતે સિત્તાય્યા તછેવ પૃષ્ટ્ચામયી વિત્ત મે ઝસ્ય સેર્સી ॥ 
નિરુક્ત (૫.૧૧)માં આ મંત્રની વ્યાખ્યામાં કહ્યું છે : 'તાસવૃત્ત્‌ માસનાં 
ત્રાડર્થમાસાનાં ત્ત વત્તા ભતિત ત્તન્દ્રમા: ।' આ રીતે અહીં યાસ્કે 'સાસજત્ત્‌'ની 
વ્યુત્પત્તિ “માસં જસતીતિ માસવૃત્ત' કરી ઉપપદ સમાસ દ્વારા એક પદ માન્યું છે. 
'મતિવારવોપપયત્‌ વૃત્ત્‌' (અ. ૬.૨.૧૩૯) સત્રથી ઉત્તરપાદાન્તોદાત્ત સ્વર પણ 
ઠીક છે. 
બીજી બાજુ શાકલ્યે પોતાના પદપાઠમાં 'માસવૃત્ત્‌'ને બે પદ, અસમસ્ત 'મા 
સજન્‌! તરીકે માન્ય રાખ્યો છે. 


ત્રદષિ દયાનંદે પોતાના વેદભાષ્યમાં લખ્યું છે : (મા-શજૃત્‌) મામેવવારપ્‌ । 
ઝથેનપરામ્‌ - માસાનાં ત્તાર્ઘથઘાસાય્ીનાન્‌ । ઞત્ર માસજ રિત્વેતત્‌ પરં 
સિરુ વતવ્રપ્રામાળ્યાર્નુમીયતે । શાવન્યસ્તુ ( મા-સવૃત્ત્‌) કૃતિ પય્છ્યમિઝાનોત્તે ॥ 

આચાર્ય સ્કંદ સ્વામીએ પણ પોતાના નિરુક્ત-ભાષ્યમાં મહર્ષિ દયાનંદના 
કથનને મળતી આવે તેવી વાત કહી છે. આથી સિદ્ધ છે કે અર્થને જોતાં બંને 
પ્રકારનાં વ્યાખ્યાન થઈ શકે છે. 


ત્રદગ્વેદ (૫.૩૯.૧)ના મંત્ર 'ચર્ત્દ્રિ સ્તિત્ર મેઇનાસ્તિ ત્વારાતપટ્રિવ:' પર 
નિરુક્ત (૪.૪)માં લખ્યું છે : “યર્ટ્દ્રિ ત્તિત્રં ત્રાયનીયં, મંદનીયં ઘનમસ્તિ । યત્ન 


૧૧૮ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


ફઇ નાસ્તીત્તિ વા ત્રીખિ મઘ્યમાતિ પયાનતિ ॥' અહીં યાસ્કે સ્વયં 'સેઇસા' પદને એક 
પદ અને ત્રણ પદ બંનેય માન્યું છે. 'મંદનીયં' અર્થ લખીને એક પદ દશવ્યિં અને 
“ન ટઇ નાસ્તિ લખીને ત્રણ પદ પણ દર્શ વ્યાં. એ જાણવા યોગ્ય છે કે શાકલ્યે આને 
એક પદ માન્યું છે, જ્યારે ગાર્ગ્યે ત્રિપદ માન્યું છે. 
ત્રદગ્વેદમાં બે મંત્રો આ પ્રકારે છે : 
મયોમૂર્વાતો ઝાભિ વાત્સ્રા ઝર્ઞસ્વતીસેષધીર ર્શિત્તામ્‌ । 
પીવસ્વતીઞીવધન્યા: પિવત્ત્વવસાય પદ્તતે રુદ્ર મૂઝ ॥ 
(૧૦.૧૬૯.૧) 


યોનતિ૪ રુન્દ્ર સિષર્‌ ઝવારિ તમા તિ પીર્‌ સવાનો તાર્વા । 
વિમુત્યા વયોડ્વસાયાશ્વાન્સેષા વસ્તોર્વટીયસ: પ્રષિત્તે ॥ 
(૧.૧૦૪.૧) 
ઉપર્યુક્ત બંને મંત્રમાં જોકે સમાનરૂપે ગઝાવસ્ાય પદ આવે છે, તેમ છતાં 
નિરુક્તના અનુશીલનથી જ્ઞાત થાય છે કે એક સ્થાને ઝવસાય પદચ્છેદ છે, જ્યારે 
બીજા સ્થાને ઝવ ક સાય છે. પ્રથમ મંત્રમાં 'ઝાવસ'માં ગત્યર્થક ઝવ ધાતુને ગસ 
પ્રત્યય છે, માટે તેનો પદચ્છેદ નથી કરતા. આ અસમસ્ત એક જ પદ છે. અવસ 
અર્થાત્‌ જે માર્ગમાં ભોજનાર્થ પ્રાપ્ત કરવામાં આવે છે તે. ગાયના દૂધમાંથી 
બનતા પદાર્થને જ મુખ્યરૂપે પાથેય સમજવામાં આવે છે. બીજા મંત્રમાં ઝવ 
ઉપસગંપૂર્વક ષો ધાતુ વિમોચનના અર્થમાં પ્રયુક્ત છે. માટે અહીં ઝવ ક સાય 
એવો પદચ્છેદ કરવામાં આવે છે. 
સ્કંદ સ્વામીના મતાનુસાર તસ્માર્વમણોેડનવમઇઃ - અવગ્રહને નિશ્ચિત ન 
સમજવો જોઈએ. તે નિયત નથી, પરંતુ એચિઇક છે. સ્વામી દયાનંદની પણ આવી 
જ માન્યતા છે. પય્વિભામોડર્થજ્ઞાનાધીન: (સ્કંદ - આખરે પદપાઠની રચના 
અર્થાવબોધ પર નિર્ભર છે, જે નિરુક્તશાસ્્રથી થાય છે. માટે નિરુક્તશાસ્ર વગર 
પદવિભાગ સંભવ નથી. 


પાદ-વ્યવસ્થા અર્થને આધીન : 

પાદ-વ્યવસ્થા અર્થને આધીન છે. પ્રાયૉડર્થો વૃત્તમિત્તિ પાય્સાનસ્ય દેતવ? - ત્રદક 
પ્રાતિશાખ્ય (૧૭.૨૫) અનુસાર પાઠ, અર્થ અને વૃત્તના આધારે પાદવ્યવસ્થા 
થાય છે. તેષામ્‌મ યત્રાર્થવજ્ઞેન પાર્વ્યવસ્થા - મીમાંસા (૨.૧.૩૫)ના આ સૂત્રની 
વ્યાખ્યામાં ભાષ્યકાર શબર સ્વામી અને તંત્રવાર્ત્તિકકાર કુમારિલ ભટ્ટ બંનેએ 
અર્થના આધારે પાદવ્યવસ્થા માની છે. શંભુ ભટ્ટ વગેરે મીમાંસકોએ પણ આ જ 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૧૯ 


વ્યવસ્થાનો સ્વીકાર કર્યો છે. અર્થને આધીન પાદવ્યવસ્થાના સિદ્ધાંત માની લીધા 
બાદ તદનુસાર જ છંદોની વ્યવસ્થામાં પણ ભેદ હોવો અવશ્યંભાવી છે. આ રીતે 
છંદનું નિર્ધારણ પાદવ્યવસ્થા પર અને પાદવ્યવસ્થાનું નિર્ધારણ અર્થજ્ઞાન પર 
આધારિત છે. આને સ્પષ્ટ કરવા માટે ત્રદગ્વેદ (૬.૧૬.૧)નો આ મંત્ર પ્રસ્‍તુત 
કરવામાં આવે છે : ત્તમમ્સે ચજ્ઞાનાં જોતા વિશ્વેષાં રતિ: 1 જેબેમિર્માનુષે તને ॥ 
ત્રદફ્સરવાનક્રમણીમાં આ મંત્રનો છંદ વર્ધમાના ગાયત્રી (૬4-૭4-૮) માન્યો છે. 
અક્ષરોની આ ગણના ત્યારે બને છે, જયારે ત્વમમ્ને યજ્ઞાનાં, છોતા વિશ₹્નેષાં દિતિઃ 
અને રેવેશિર્માનુષે ગને - આ પ્રકારની પાદવ્યવસ્થા કરવામાં આવે. પરંતુ જો 
ત્વમમ્ને ચજ્ઞાના દોતા આટલાને એક પાદ માનવામાં આવે તો એ આઠ અક્ષરનું 
પાદ બનશે અને પછી પાછળનું વિશ્વેષાં દિ: પાદ પાંચ જ અક્ષરનું રહી જશે. 
આવું થવાથી એ વર્ધમાના ગાયત્રી ન રહી પિપીલિકા મધ્યમા ગાયત્રી (૮4-૫4-૮) 
છંદ બની જાય છે. હવે છોતા પદને પૂર્વ પાદમાં માનવું કે ઉત્તર પાદમાં - એ વાવ્યં 
છિ વસ્ુરધીનપ્‌ (મહાભાષ્ય : ૧.૧.૫૬)ના આ સિદ્ધાંત અનુસાર અભીષ્ટ અર્થ 
પર નિર્ભર કરે છે. ગર્થવજઞ્ઞેન પાય્વ્વવસ્થા અથવા ગર્થાઘીના પાયર્વ્વવસ્થા 
કહેવાનો આ જ અભિપ્રાય છે. 


વ્યત્યયનો સિદ્ધાંત ઃ 


નિર્વચન (શબ્દ)નો મુખ્યાર્થ કે પર્યાય અન્વાખ્યાન છે. યાસ્કના સિદ્ધાંતમાં 
અર્થની પ્રધાનતા છે. આથી જ્યાં પ્રકૃતિ-પ્રત્યયનો બોધ ન થવાથી વ્યાકરણથી 
અર્થ સિદ્ધ થતો નથી ત્યાં 'ગર્થસિત્યઃ પ્સીક્ષેત' (નિરુક્ત : ૨.૧.૩) અનુસાર 
અર્થને મુખ્ય માનીને અર્થની પ્રધાનતાને કારણે જ યાસ્ક મંત્રોના અર્થ કરવામાં 
વ્યત્યયનો સ્વીકાર કરે છે. (નિ.: ૨.૧.૪) અર્થાત્‌ - અર્થને અનુકૂળ વિભક્તિનું 
પરિવર્તન અભીષ્ટ છે. ગાશશુક્ષીળ: (નિ. : ૬.૧.૧) પદને પ્રથમાન્ત હોવા 
છતાંય યાસ્કે 'પંત્તમ્યર્થે વા પ્રથપા' એમ કહીને સિદ્ધાંતરૂપે જ નહિ, પરંતુ 
વ્યવહારમાં પણ વ્યત્યયનો સ્વીકાર કર્યો છે. 

જે વિભક્તિ કે વચનમાં જે શબ્દ જે રૂપે આવ્યો છે, તે શબ્દનો તેના પોતાના 
વર્તમાન રૂપમાં અર્થ થશે કે નહિ, એવી વાત નથી. વ્યત્યયની સ્થિતિ એ છે કે 
જ્યાં લોક (સામાન્ય વ્યવહાર)માં કોઈ શબ્દ પોતાની વિભક્તિ કે વચન અનુસાર 
તેના નિયત અર્થમાં પ્રયુક્ત થાય છે, ત્યાં વેદમાં અર્થની પ્રધાનતાને લક્ષ્યમાં રાખી 
જે વિભક્તિ જેમાં સુસંગત અને સુસંબદ્ધ પ્રતીત થતી હોય તે અર્થને વેદના 
શબ્દોમાં વર્તમાન વિભક્તિમાં જ વિદ્યમાન સમજી લેવો જોઈએ. તાત્પર્ય એ છે 
કે વ્યત્યય ત્યારે જ અપેક્ષિત હોય છે, જયારે વેદના વેદાર્થ-યોગ્ય અર્થના માર્ગમાં 


૧૨૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


વર્તમાન વિભક્તિ કે વચનની બાધા ઉપસ્થિત થતી હોય. 


અર્થની પ્રધાનતાને લઈને નિર્વચન થાય છે - આ સંદર્ભમાં નિરુક્તના મૂર્ધન્ય 
ટીકાકાર દુર્ગાચાર્યના ભાષ્યનાં નિમ્ન અવતરણ દૃષ્ટવ્ય છે : 


૧. "વં વ્યાવરળેડપષિ ત્તક્ષળપ્રઘાને સતિ ગઝર્થવજ્ઞેન ત્તોપામમો વિષરિળાપસ્ત્ર 
શજ્ાનાં ₹૪:, વિત સિકુસે યર્લ્થપ્રધાનમેવ । (નિ. : ૧.૧) 

ર. ગર્થસિત્ય દુત્યુરે ઝર્થપ્રધાન ટૃત્તિ મમ્યતે । ગર્થપ્રાધાન્યેનાનાહત્ય સ્વસસસ્વજાસે 
પરીક્ષેત । (નિ. : ૨.૧.૩) 

૩. પ્રવરળસાપર્થ્યાસ્છન્રોડપ્યર્થાન્તરં ભત્તતે । (નિ. : ૫.૧.૩) 


આમાં અર્થાનુસાર નિર્વચનની પ્રધાનતા, નિરુક્તનું અર્થપ્રધાન હોવું અને 
અર્થને આધીન લોપાગમ-સ્વરસંસ્કારાદિ હોવાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. 


વ્યત્યયના સિદ્ધાંતને સ્કંદ અને દુર્ગ બંનેએ પોતાની ટીકાઓમાં બરાબર 
માન્યતા આપી છે. વ્યત્યયેસેતે ત્રતુર્થોદ્વિતીયાર્થયોદ્િિયાત્વતર્થ્વો (નિ. : ૪.૧૭) 
અને દ્તીયાર્થે ષષ્ઠી (નિ.: ૪.૨૫) વગેરે સ્કંદનાં ઉદાહરણ છે. દુર્ગે સ્રતુર્થ્યર્થે 
જછિૂતીયા (નિ.: ૨.૧, ૨.૧૨) માન્યું છે. સ્કંદે પોતાના ત્રદગ્વેદભાષ્યમાં અનેકત્ર 
વ્યત્યયથી કામ લીધું છે. ઉદ્દગીથનું ભાષ્ય ઘણુંબધું સ્કંદના ભાષ્ય જેવું છે. તેમણે 
પણ ત્રશગ્વેદ (૧૦.૮૨.૨)માં પ્રથમાર્થે તા દ્વિતીયા વ્યત્યય માન્યો છે. ઉવટ, 
મહીધર વગેરેને પણ અનેક સ્થાને વ્યત્યયથી કામ લેવું પડ્યું છે. યાસ્કના વેદાર્થ 
સંબંધી આ સિદ્ધાંતોનો પ્રયોગ દયાનંદભાષ્યમાં પૂરેપૂરો થયેલો જોવા મળે છે. 


શબ્દસમૂહના ચાર વિભાગ : 


આખ્યાત, નામ, ઉપસર્ગ અને “નિપાત ભેદથી શબ્દસમૂહના ચાર વિભાગ પડે છે. 
ક્રિયાવાચક (ક્રિયાપ્રધાન) પદ આખ્યાત કહેવાય છે. આખ્યાત પદોમાં સર્વત્ર 
ક્રિયાની પ્રધાનતા હોય છે. આથી આખ્યાતને ભાવપ્રધાન કહેવામાં આવે છે. આ 
ભાવપ્રધાનતા જ તેનું લક્ષણ કે ઓળખ છે. શેવય્ત્તઃ જિ જ્સત્તિ - આ પ્રકારના 
ક્રિયાના પ્રશ્નમાં આખ્યાતથી જ ઉત્તર આપવામાં આવે છે - પત્તતિ, પઇત્તિ વગેરે. 
માટે આખ્યાતનું લક્ષણ ક્રિયાપ્રધાન હોવું જ છે. ભાવ, ક્રિયા અને કર્મ સમાનાર્થક 
છે. કોઈ પ્રાચીન આચાર્યે આખ્યાતનું લક્ષણ આ મુજબ બતાવ્યું છે : 


સ્િયાપ્રધાનપાખ્યાતં ત્તિડૂતો ત વિજ્ઞિષ્તતે । 

ત્રીનત્ર પુરુષાસ્તિસાત્યાભતસ્તુ વિજ્ઞિષ્યતે ॥। 
અર્થાત્‌ “આખ્યાતો ભાવપ્રધાન હોય છે. એ લિંગથી વિશિષ્ટ નથી હોતાં - 
એમાં લિંગનું કોઈ ચિહ્ન નથી હોતું. પરંતુ એમાં પ્રથમ, મધ્યમ અને ઉત્તમ આ 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૨૧ 


ત્રણ પુરુષ તથા ભૂત, ભવિષ્ય અને વર્તમાન આ ત્રણ કાળની વિશેષતા અવશ્ય 
જોવા મળે છે.” આ વિલક્ષણતા પણ આખ્યાતના ક્રિયાપ્રધાન હોવામાં કારણ છે. 
આ આખ્યાત પદોનો એવો સ્વભાવ છે કે એ જયારથી ક્રિયાનો આરંભ થાય છે 
ત્યારથી લઈ તેની સમાપ્તિ પર્યત અવસ્થાને પ્રગટ કરે છે, અર્થાત્‌ આખ્યાત પદ 
ક્રિયાની સામ્યાવસ્થા પ્રગટ કરે છે, નહિ કે સિદ્ધાવસ્થા. એક આચાર્યે આ આશય 
આ રીતે વ્યક્ત કર્યો છે : 


ક્િયાસુ વહ્ટીષ્વામિસંશ્રિતો વઃ પૂર્વાપરીમૂત ફ્વેવ ળવ । 
ક્રિ્યાબિનિર્યૃત્તિવજ્ેન સિન્દ્ ગાર્યાતશવ્ેન તમર્થપાદુ? । 


અર્થાત્‌ - “જે અનેક ક્રિયાઓમાં આશ્રિત રહે છે, જેમાં પૂર્વ-અપર જેવા ભાગ 


વક 
દિ વ્જ 


પ્રતીત તો થાય છે, પરંતુ વાસ્તવમાં એક જ હોય છે, અને જે અનેક ક્રિયાઓની 
સિદ્ધિને આધીન સિદ્ધ થાય છે, તેને આખ્યાત શબ્દ કહેવામાં આવે છે.” 


દ્રવ્યવાચક [દ્રવ્યપ્રધાન) પદ નામ હોય છે. ત્િછુસંસ્યાસ્વિતં દ્રવ્ય 
સત્ત્વમિત્યમિધીયતે - આ વાક્ય અનુસાર લિંગ અને સંખ્યાથી યુક્ત દ્રવ્ય જ સત્ત્વ 
કહેવાય છે. આચાર્યોએ નામનું લક્ષણ આ પ્રમાણે કર્યું છે : 
શજ્નોત્વાર્તિનેઈ યેન દ્રવ્ય પ્રતીયતે । 
તર્ક્ષરવિયો યુવ્તં તામિત્યાદુર્ધનીષિળ: ।। 
ઝો યત્ર પ્રયુગ્યત્તે નાનાર્થેષુ વિભવ્તતવ: । 
તત્તામ વવ: પ્રાદુર્મેર્‌ વત્તનત્તિટૂયો: 11 
અર્થાત્‌ - “જે શબ્દનું ઉચ્ચારણ કરવાથી દ્રવ્યની પ્રતીતિ થાય, જેમાં ભિન્ન 
ભિન્ન અર્થોમાં આઠ વિભક્તિઓ પ્રયુક્ત થતી હોય, અને જેમાં વચન તથા 
લિંગનો ભેદ હોય, તેને “નામ' કહેવામાં આવે છે.” 
આખ્યાતની માફક નામથી પણ ક્યારેક ક્યારેક ક્રિયાનો બોધ થાય છે; કારણ 
કે કૃત્‌ પ્રત્યયથી કહેવામાં આવેલી (કૃત પ્રત્યયાન્ત) ક્રિયા દ્રવ્ય સમાન હોય છે. 
જે રીતે આખ્યાતથી ક્રિયા કહેવામાં આવે છે એ જ રીતે નામથી પણ કોઈ કોઈ 
સ્થાને ક્રિયાનું કથન થાય છે. આ બધાં નામ કૃદંત હોય છે, જેમાં પૂર્વ-અપર બધી 
ક્રિયાઓને એકરૂપ કરીને મૂરત્તરૂપમાં કહેવામાં આવે છે, અને તેનાથી જ પેલા 
ભાવોને પણ લિંગ અને સંખ્યાથી યુક્ત નામ-શબ્દોની જેમ પ્રયુક્ત કરવામાં આવે 
છે. જેમ કે, વ્રઝ્યા-ગતિ, પવ્ત્તિઃ-પાક વગેરે. એક આચાર્યનું કથન છે : 


ક્્યિભિનિર્વૃત્તિવશોપતાત: જર્ન્તશવબ્ામિરિતો યયા સ્થાત્‌ | 
સંસ્યાવિભવિતવ્યયત્તિજયુવ્તો ભાવસ્તવ્‌ દ્રવ્વમિવોપતક્્ય: ॥ 


૧૨૨ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


અર્થાત્‌ - “અનેક ક્રિયાઓની સિદ્ધિને આધીન ઉત્પન્ન થયેલ ભાવ જયારે કૃદંત 
શબ્દથી ઉક્ત (કહેલું-બોલેલું) થાય છે, ત્યારે સંખ્યા અને વિભક્તિનાં પરિવર્તન 
તથા લિંગથી યુક્ત દ્રવ્ય સમાન ઉપલક્ષિત થાય છે.” 

જ્યાં નામ અને આખ્યાન બંને એકી સાથે હોય છે, ત્યાં ભાવ અથવા ક્રિયાની 
પ્રધાનતા હોય છે. વેદ અને લોકમાં જ્યારે કામ સફળ થાય છે, તો નામ અને 
આખ્યાત બંનેના મેળથી જ સફળ થાય છે. વ્યવહાર ક્ષેત્રમાં એકના વગર બીજું 
નિરર્થક હોય છે. આથી બંનેને એકબીજાની અપેક્ષા રહે છે. વ્યવહારમાં માત્ર 
ઝથીતે કહેવાથી કોઈ પ્રયોજન સિદ્ધ થતું નથી. આવી જ રીતે ફક્ત બ્રણત્તારી 
કહેવાથી પણ કોઈ આશય સિદ્ધ થતો નથી. પરંતુ 'બ્રણત્તારી ઝથીતે' એ રીતે દ્રવ્ય 
અને આખ્યાત બંને એકી સાથે પ્રયુક્ત થવાથી જ તેની સાર્થકતા છે. પરંતુ ક્રિયા 
સાધ્ય હોય છે, અને કારકરૂપ દ્રવ્ય સાધન હોય છે. સાધ્યનું સ્થાન સાધનથી ઊંચું 
હોય છે. આથી સાધ્ય હોવાથી આખ્યાતની પ્રધાનતા અને દ્રવ્યની ગૌણતા છે. 
કારણ કે બધાં નામ આખ્યાતજ છે, માટે વાક્યમાં પણ આખ્યાતની પ્રધાનતા 
માનવામાં આવી છે. 


યોગિક પ્રક્રિયા અથવા યોગિકવાદ : 


આદિકાળમાં સંસ્કૃતનાં સમસ્ત નામપદોને યોગિક અથતિ ધાતુજ માનવામાં 
આવતાં હતાં. વચ્ચેના કાળમાં એ અર્થવિશેષમાં સીમિત થઈ જવાથી રૂઢ થવાં 
માંડ્યાં. વેદોનો પ્રાદુભાવ સૃષ્ટિના આરંભમાં થયો છે. માટે તેમાં કોઈ પણ શબ્દ 
ર્‌ઢ નથી. આથી વેદના સમસ્ત શબ્દોનો અર્થ યૌગિક ધાતુના અર્થોને અનુકૂળ 
થશે. પ્રકરણ વગેરેથી એનું અર્થીવિશેષમાં પયર્વસાન થશે. વેદાર્થની જેટલી પણ 
પ્રક્રિયાઓ છે તે પૈકી એતિહાસિક પ્રક્રિયાને બાદ કરતાં અન્ય તમામ પ્રક્રિયાઓમાં 
વૈદિક નામો - પ્રતિપાદકોને ધાતુજ અથવા યોગિક માનવામાં આવ્યાં છે. 


યૌગિકવાદમાં જે કોઈ પણ પ્રાચીન અને અર્વાચીન વિચાર ઉપસ્થિત કરવામાં 
આવે છે, તેનો મુખ્ય ન્નોત નિરુક્ત છે. નિરુક્તની તો રચના જ આ વાદના 
પ્રચાર-પ્રસાર માટે થઈ છે. નિરુક્ત નામ જ નતિર્વચનનું છે. નિર્વચન પ્રકૃતિ- 
પ્રત્યયની યોજનાનું નામ છે, જે અર્થને લક્ષ્યમાં રાખીને કરવામાં આવી હોય. યાસ્કે 
પોતાની ભૂમિકામાં નામ, આખ્યાત, ઉપસર્ગ અને નિપાત - આ ચારેય પ્રકારનાં 
પદ બતાવીને કહ્યું છે : “તત્ર નામાન્યાર્યાતગાનીત્તિ શાવજ્યયનો સેરુવ્તસમયશ્ચ' 
અર્થાત્‌ - જેટલાં પણ નામવાચક પદ છે, એ બધાં આખ્યાતજ - ધાતુજ છે. જ્યારે 
બધાં નામ ધાતુજ છે ત્યારે જે ધાતુથી તેની ઉત્પત્તિ થઈ છે એ ધાતુના અર્થને તો તે 
જરૂર કહેશે. પ્રકૃતિ-પ્રત્યયના યોગથી નિષ્પન્ન થતા શબ્દોની વ્યુત્પત્તિઓ એટલા માટે 
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કરવામાં આવી છે કે એ શબ્દોની નિરુક્તિઓને લઈને તે તે શબ્દોનો અર્થ થાય છે; 
કારણ કે અર્થને લક્ષ્યમાં રાખીને જ આ નિર્વચનો કરવામાં આવ્યાં છે. 

મહાભાષ્યકાર પતંજલિએ લૌકિક અને વૈદિક શબ્દોનો ભેદ દર્શાવી યાસ્કના 
સિદ્ધાંતને અનુમોદન આપતાં કહ્યું છે : તામ ત્ત ઘાતુઞમાઈ સિસુવ્તે વ્યાવરળે 
શવન્સ્ય ત્ત તોવજમ્‌ | મેમમરૂંરિભવં દિ સુસાધુ (મહાભાષ્ય : ૩.૩.૧) અર્થાત્‌ 
- બધાં જ નામ ધાતુજ છે; વેદના શબ્દો રૂઢ નથી હોતા. પોતાની માન્યતા અનુરૃપ 
જ મહાભાપ્યકારે ભોમૈઃનો અર્થ જર્સરૈ:, સઘસિઘવઃનો અર્થ સઘતિભવ્તયઃ, અને 
સર્વ્રાય:નો અર્થ વૈયાવજ્સળા: કર્યો છે. આવું યૌગિકવાદ વગર ન થઈ શકે. 
મહામુનિ પતંજલિએ તો ત્યાં સુધી કહી દીધું કે, પ્રજતિં ર્ષ્ટ્વા પ્રત્યય ઝરિતવ્યઃ 
પ્રત્યય ત્ત રષ્ટ્વા પ્રજતતિરૂં ર્તિવ્યા અથતિ - જ્યાં પ્રકૃતિ-પ્રત્યયનો બોધ ન થાય ત્યાં 
પ્રકૃતિનો ઊઠ (તર્ક - કલ્પના) કરી લેવો જોઈએ. આવું કહી તેમણે યાસ્કના 
ગર્થસિત્વઃ પરરીક્ષેત - અર્થની પ્રધાનતા વિષયક સિદ્ધાંત પર પોતાની મહોર - 
સંમતિ લગાવી દીધી છે. 

સ્વયં નિરુક્ત જ બ્રાહ્મણોના પૂરક જેવું છે. જ્યાં જ્યાં સંભવ હોય ત્યાં ત્યાં 
યાસ્ક પોતાના અર્થોના સમર્થનમાં ઇતિ વિજ્ઞાયતે, ફેતિ વ્રહાળપ્‌ વગેરે કહીને 
બ્રાહ્મણગ્રંથોનાં વચનો ટાંકે છે. બ્રાહ્મણગ્રંથો તો નિર્વચનોથી ભરેલા પડ્યા છે. એ 
તો હંમેશાં નિરુક્તિ દ્વારા શબ્દોના અર્થ સમજવા-સમજાવવાની વાત કરે છે. ચસ 
વૈ વિળળ:, રાષ્ટું વા ઞશ્રમેઘ:, સત્યમાગઞ્યપ્‌, યસ વે વતુઃ, ઝાશ્વનાવિમે દી 
વજશ્નુવાતાપ, પ્રાળો વે વસિછુઃ, વીર્ય વા ઞશ્રઃ, મનો વે ભરદ્ાઝઃ, ત્તક્ષુવે ગપરસ્તિઃ 
વગેરે નિર્વચનોની બ્રાહ્મણ-ગ્રંથોમાં ભરમાર છે. એટલું જ નહિ, બલ્કે તેમાં પ્રત્યેક 
પદના નિર્વચનનું સ્પષ્ટીકરણ પણ કરવામાં આવ્યું છે. જેમ કે, શ્રોત્રેં વિશ્વામિત્ર 
ત્ર્ષિર્યટ્નેન સર્વતઃ શળોત્યથો યવ્સે સર્વતો મિત્ર ભવતિ તસ્માસ્છોત્રં વિશ્વામિત્ર ત્રરષિ: । 
નિર્વચનશાસ્ત્રનું મૂળ વેદ : 
સર્વ વેજાત્‌ પ્રસિધ્યતિ - સમસ્ત વિદ્યાઓનું આદિમૂળ હોવાથી વેદમાં નિર્વચનશાસ્નનું 
મૂળ પણ મોજૃદ છે. હકીકતમાં વેદથી જ વેદમાં આવતા શબ્દોનું યૌગિક હોવું સિદ્ધ 
છે. દા.ત. ત્રદગ્વેદનો પ્રથમ મંત્ર છે : ઝામ્તિમીઢે પુસેદ્તિ યસ્તસ્ય રેવમૃત્વિગમ્‌ । દોતારરં 
રત્ધાતમમ્‌ ॥ આ મંત્રનો અભિધેય - દેવતા (વિષય) ઝમ્તિ છે. એ જ ર્જ (સ્તુતિ 
કરું છું) ક્રિયાનું કર્મ છે. નિરુક્તકારના મતમાં મુખ્યત્વે એક પરમાત્માની જ સ્તુતિ 
કરવામાં આવે છે. આથી પ્રકરણવશ અહીં ઝત્તિ શબ્દ પરમાત્માનો જ વાચક છે. 
યૌગિક પ્રક્રિયા વગર ઝમ્તિ શબ્દ પરમાત્માવાચક સિદ્ધ થઈ શકતો નથી. વિશેષ્ય- 
વિશેષણભાવથી પુરોહિત, ત્રદૃત્વિફ, હોતા, દેવ અને રત્નધાતમમ્‌ - આ તમામ શબ્દો 


૧૨૪ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


અગ્નિનાં વિશેષણ છે. જો આ બધા જ શબ્દો યૌગિક હોય તો જ આવું સંભવી શકે 
છે. આમ ત્રદગ્વેદના પ્રથમ મંત્રમાં જ યોગિક પ્રક્રિયાનું બીજ વિદ્યમાન છે. 
ત્રદગ્વેદ (૧૦.૬૦.૯)માં જ કહ્યું છે : ચથેયં પૃથિવી પછી રાધા? । અહીં 

પૃથિવી અને મહી બંને પયયિવાચક છે. વિશેષ્ય-વિશેષણભાવથી યૌગિક પ્રક્રિયાના 
આધારે પ્રથનજ્ઞીત્ત (વિસ્તૃત) ભૂમિ અથવા મહાન ગુણો ધરાવતી પૃથિવી - એવો 
અર્થ કરવાથી જ મંત્રની યથાર્થ સંગતિ બેસી શકે છે. આ જ નિયમ ચસમદધ્વસ્મ્‌ 
(ત્ર. ૭.૯૨.૫), માવો ત્ત ઘેનવઃ (ત્ર. ૬.૪૫.૨૮), ઝર્વી પૃથિવી (ત્ર. 
૧.૧૮૫.૭), ભૂમિ ણૃથિવીમ્‌ (અથર્વ. ૧૨.૧.૭), તોજ ત્ત તતનયપ્‌ (ત્ર. 
૧.૯૨.૧૩) વગેરેમાં આવતાં પર્યાય પદોનો અર્થ કરવામાં લાગુ પડશે. ત્રદગ્વેદ 
(૧.૧.૪)ના ભાષ્યમાં સ્કંદે સ્પષ્ટ લખ્યું છે - ઝઘ્વરજશજ્સેડ્યં યસ્તમિત્યનેન 
પોનરુ વત્યાત્ત યસ્તનામ વિર તહિ વિજ્ેષળમ્‌ । આવી જ રીતે 'ઉવ્ત્ર દ્િસવત્તેઃ ' એક 
જ મંત્રમાં એક જ શબ્દ એકથી વધુ વાર આવે તો એ પૈકી કોઈ એક સ્થાને એ 
વિશેષણ હશે અને અન્ય સ્થાને એ વિશેષ્ય હશે. આ સંદર્ભમાં ત્રદગ્વેદના નિમ્ન 
બે મંત્રો દ્રષ્ટવ્ય છે : 

રૃન્દ્રં મિત્ર વક ળમમ્તિમાઇુસથો ર્વ્વિ: સ સુષર્ળો મર ત્માન્‌ । 

પવ સર્‌ વિપ્રા વછુથા વવ્ત્યમ્તિ યમં માતિરિશ્વાનમાદુ ॥ 

ઝ્રિત્તિ્યૌરિતિરત્તરિક્ષમરિતિર્માતા સ પિતા સ પુત્ર: । 

વિશ્વે રેવા ઝરિત્તિ: પગઞ્તગઞના ઞરિતિ્ઝાતમરિતિર્સસિત્વપ્‌ ॥ 


- ત્રદ્ગ્વેદ : ૧.૧૯૪.૪૬, ૧.૮૯.૧૦ 


પ્રથમ મંત્રમાં ઝસ્તિ એક સ્થાને વિશેષ્ય છે, જ્યારે બીજા સ્થાને એ તથા અન્ય 
પદ પેલા વિશેષ્યનાં વિશેષણો છે. બીજા મંત્રમાં એક ઝહિત્તિ વિશેષ્ય છે, જયારે 
બીજાં સ્થાને આવતો આ શબ્દ પેલા વિશેષ્યનાં ગુણવાચક અર્થાત્‌ વિશેષણો છે. 
વેદમાં અનેક સ્થાને ઝારિતિ, ઝ્ટિર, જળ્વ, રન્દ્ર વગેરે શબ્દો વિશેષણ અને 
વિશેષ્ય બંને રૂપે આવે છે. વિશેષ્ય-વિશેષણભાવનું આ સ્વરૂપ યૌગિકવાદ વગર 
ઉપપજ્ઞ (સંભવ - સિદ્ધ) થઈ શકતું નથી. પ્રકૃતિ-પ્રત્યયના સંબંધ દ્વારા, ધાત્વર્થના 
આધારે વ્યુત્પત્તિ કર્યા વગર વિશેષણ બની શક્તું નથી. યૌગિકવાદનો જ આ 
મહિમા છે કે જે વેદમાં આવતા આ અથવા આ પ્રકારના અન્ય શબ્દોને પૌનરુક્ત્ય 
અને વૈયર્થ્ય (વારંવાર કહેવું તે અને વ્યર્થતા - નિરુપયોગીપણા)થી બચાવે છે, 
અને વેદમાં પ્રમાદ વગેરે દોષોને આવવા દેતો નથી. 

ઉપરના બીજા મંત્રમાં સ પિતા સ પુત્રઃ કહ્યું છે. અહીં પ્રશ્ન થશે જ કે એક જ 
વ્યક્તિમાં પિતૃત્વ અને પુત્રત્વ બંને શી રીતે સંભવી શકે ? એક જ વ્યક્તિ પિતા 
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અને પુત્ર બંને શી રીતે હોઈ શકે ? પરંતુ યૌગિકવાદમાં જ આ સમસ્યાનું 
સમાધાન છે. હકીકતમાં પિતા શબ્દનો અર્થ પાલનકર્તા પિતા પાતા વા પાતચિતા 
વા (નિરુક્ત : ૪.૨૧.૧) અને ષુત્રનો અર્થ છે - પવિત્ર કરનાર - પુત્રઃ પુરુ 
ત્રાયતે...પુન્નસ્જ તતસ્રાયતે । (નિરુક્ત : ૨.૧૧.૧) આમ, પાલન કરનાર અને 
રક્ષા કરનાર એક જ વ્યક્તિ હોઈ શકે છે. 


ત્રગ્વેદ (૮.૫.૩૧)ના આ મંત્રમાં સ્વયં વેદે જ નિર્વચન કરી બતાવ્યું છે - 
ઝા વરેથે પરવાત્‌ પૂર્વીરજ્નાન્તાવફ્વિના 1 અહીં ઝફજ્વિનૌ શબ્દની વ્યુત્પત્તિ 
દશવિતાં કહ્યું છે કે ઝફ્નત્તો હોવાને કારણે ઝાફ્વિની કહેવાય છે. યર્‌ વ્યશ્નુવાતે 
સર્વમ્‌ - સર્વમાં વ્યાપ્ત થનારાઓ (ઘાવાપૃથિવી અથવા અહોરાત્ર - દિવસ- 
રાત)ને ઝ્ાફ્વિનો કહે છે. સાયણભાષ્યમાં પણ કહ્યું છે : ઝજશનત્તો વ્યાપ્તુવત્તો । 
'ઝાશૂ વ્વાક્ો'। ઝસ્માર્‌ વ્યત્યયેન ફના પરસ્મેપયં ત્ત । 

અન્યત્ર (ત્રદ. ૮.૯૬ .૪) સ્થવનપસ્યુતાનાપ્‌ (અચ્યુતોમાં ચ્વવન - અગતિશીલોમાં 
ગતિશીલ) એવું મૂળ મંત્રમાં કહી “સ્ઘવન' શબ્દની વ્યુત્પત્તિ દર્શાવવામાં આવી 
છે. આ વ્યુત્પત્તિને જોયા પછી 'સ્ઘવન' શબ્દથી કોઈ વ્યક્તિવિશેષનું ગ્રહણ 
ક્યારેય થઈ શકે નહિ. 


વેદના તમામ શબ્દો યોગિક છે : 


આપ્ત (વિદ્ઘાન) પુરુષોનાં પ્રમાણો ઉપલબ્ધ હોવાથી પણ વેદના તમામ શબ્દો 
યૌગિક સિદ્ધ થાય છે - 

૧. તંત્રવાર્તતિકમાં મીમાંસા (૧.૩.૧૦)ના ભાષ્યમાં કુમારિલ ભટ્ટ કહે છેઃ 
ઝનત્તેષુ હિ રેશેષુ જ? સિદ્દ્રઃ વવેતિ મમ્યતામ્‌ । સિમમારિવશા્તારા 
ઘાતુતોડર્થ: પ્ર્વઝલ્પિત: ॥ પાન-રરપ 

ર. શબરસ્વામીનું કથન છેઃ શમયતીતિ શમિતા, યોમિજ ઈષ શ્ર: પ્રવૃત્તેષ્વષિ 
વત્પતે | મી.ભા. ૩.૭.૨૯ 

૩. નિરુક્તના ટીકાકાર સ્કંદે (નિ.ટી.ભા.૧, પાન-૯૨) લખ્યું છેઃ ઇવમેતત્‌ 
સર્વનામ્નામાર્્વાતતત્વં પ્રતિષારિતિમ્‌ । તત્‌ વિતર્થમ્‌ ? ઝત્યતે - ગર્થાન્તરે યો 
રૂટિશબ્સ્તસ્યાર્થાન્તરે પ્રયોમ:ઃ...જર્ચર્થસ્યાભાવાત્‌ જર્મસિમિત્તો ચથા 
પ્રતીયેતેત્યેવમર્થત્ । અર્થાત્‌ - નામોને ધાતુજ માનવાનું કારણ એ છે કે 
પ્રકૃતિ-પ્રત્યયના યોગના આધારે શબ્દ, રૂઢિ-અર્થ સુધી સીમિત ન રહી 
પોતાના વ્યાપક અર્થને કહી શકે. 


૪. નિરુક્તના અન્ય પ્રસિદ્ધ ટીકાકાર દુર્ગની માન્યતા છેઃ ઝાનુપક્ષીળજશવ્તયો 


પરૃ૬ 
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રિ વિભવા વેટ્શબ્ા યથાપ્રસપુરુષાળામર્થાભિધાનેષુ વિપરિળિમમાનાઃ 
સર્વતોમુરત્રા ગનેવ્સર્થાન્‌ પ્રબ્રવત્તીત્યેતય્નેન પ્રટશિતં ભવત્તિ । (નિ.ટી.૧- 
૨૦, પાન ૯૪) અર્થાત્‌ - અનેક નિર્વાચનોનો અભિપ્રાય અનેકાર્થતાનો 
બોધ કરાવવો છે. અર્થ સમજનારી વ્યક્તિ જેટલી યોગ્યતા ધરાવતી હશે, 
એટલી જ વધારે તે વેદના શબ્દોનો અર્થ સમજી શકશે. 


નિરુક્ત-સમુચ્ચયના પ્રણેતા વરરુચિના મતમાં પણ - ત્રણ નામાનિ 


સર્વાળિ સામાન્તેનાસ્યાતત્તાનિ દિ । નેસ વતતસમયત્વાત્‌ ત્રિમ્વાયોમમડ્ડીયુત્ય 
પ્રયો: ॥ અથતિ - બધાં જ નામ સામાન્યતઃ ધાતુજ છે, પ્રકૃતિ-પ્રત્યયના 


સંબંધને માનીને પ્રયોગ છે, એવો નેરુક્તોનો સિદ્ધાંત છે. 


. હવે ઉદાહરણ રૂપે અહીં કેટલાક એવા શબ્દોનો ઉલ્લેખ કરીએ છીએ, જેના 


તે તે ભાષ્યકારોએ કરેલા અર્થ યોગિકવાદના સિદ્ધાંતની સ્વીકૃતિની સાક્ષી 
પૂરેછે - 

સ્કંદસ્વામી : બ્રણા-ગારિત્ય: (પાન-૭૦) , ઝસુરઃ-પ્રાળવાનુર્માતા (પાન- 
૧૭૨) , સિન્થવઃ-રફ્ભયઃ (પાન-૬૯) , સવિતા:-યગઞમાનઃ (નિ.૧૧.૪૮), 
શુના-વાયુઃ (પાન-૨૧૪) , પનઃ-વિજ્ઞાનપ્‌ (પાન-૧૦૬) , ઝારિતિઃ-વાસ્ળં 
ત્રણ (પાન-૨૬૪). 

દુર્ગાચાર્ય : (નિરુક્તટીકા) સુષર્ળ:-ઝસ્તિઃ (પાન-૮૪૨), વરુળઃ- 
(પાન-૮૫૧) , ઝાસુર:-પ્રજ્ઞાનવાન્‌ (પાન-૩૬૧) , રૃર્ટશ્તામ્નિશ્ત-બ્રાણાળશ્ત્ર 
રાતા (પાન-૪૧૭), સોમઃ-રુમ્થપ્‌ (પાન-૩૫૯) ,રફ્મઘઃ-સ્ત્રિયઃ (પાન- 
૩૫૯) ,ઝાપઃ-વાળી (પાન-૪૩૮). 

ભટ્ટભાસ્કર : (તે.સં.) મવો-મત્તાસે સના: (પાન-૨૮૬) , યસં-પરપાત્માનમ્‌ 
(પાન-૧૦૪) ,વસવઃ-રફ્મયઃ (તે.આ.ભા.૧, પાન-૬૨). 

ઉવટ : ષિતા-પાતા (યજુ. ૨.૧), છુસ્દ્રઃ-યઝપાન: (યજુ. ૪.૨૭) 
મહીધર : સવિતુ:-પરમેશ્વરસ્થ (યજુ.૧૦.૬) , રૃન્્ર:-ગાત્મા (યજુ. ૬.૨૦) 
આત્માનંદ : ઝામ્તિ:-ઝમળી:, પરમાત્મા; સોમ:-સગમવી₹વર:; પુત્રા:-ગશાઃ, 
ઝવયવાઃ; સ્વસાર:-સાનિસ્દ્રિયાળિ; ઞર્વિભ્યામ્‌- ગુરુ જ્િષ્યાભ્યામ્‌ ( ગશ્ચિનો 
મુરુજ્િષ્યો ઞધ્યાપવ્તોપરેશવ્લે વા - દયાનંદ). 

સાયણાચાર્ય : ઝશ્વઃ-વ્યાપનજ્ઞીત્ત ઝાર્ત્યિ: (ત્રદગ્ભાષ્યઃ ૧.૧૭૪.૧), 
ટુસ્ટ્ર:-પર્સન્ય: (૧.૧૬૯૪.૩૩), શ્રાતા-પસેપવા₹%: (૧.૧૭૦.૪), 
વસિજ-સર્વસ્ય વાસચિતૃતમ? (૨.૬.૧), મતુ:-મનુષ્યો યણ માનનીયો 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૨૭ 


ર્તા ક ૫૧.૫), લાક ઝહ્િરિસ્તમા-મત્તૃતમા 
(૭.૭૯.૩) , વૃદ્સ્પતે-પર્મેશ્વ₹ (૧૦.૯૮.૪). 


ઉપરોક્ત શબ્દો અને તેના અર્થ નિર્દેશનમાત્ર જ છે. લૌકિક કોશોમાં તો આ 
શબ્દોના આ અર્થ છે નહિ. તો પછી આ શબ્દો યૌગિકવાદનો આશ્રય લીધા વગર 
એ અર્થોના વાચક શી રીતે હોઈ શકે ? આથી સ્પષ્ટ છે કે નિઘંટુ-નિરુક્તની 
પ્રક્રિયા અનુસાર અર્થાત્‌ ધાત્વર્થના આધારે કરવામાં આવતાં નિર્વચનો દ્વારા જ 
આ બધા અર્થો ઉપપન્ન (સિદ્ધ - સુસંગત) ઠરે છે. 


પર્યાયવાચી શબ્દ : 


યાસ્કને જે અનન્વિત અથવા અસ્પષ્ટ શબ્દો એકાર્થ કે ભિન્નાર્થ જણાયા છે, તે 
શબ્દોનો સંગ્રહ તેમણે લોકોના માગંદર્શન માટે આપ્યો છે. એ શબ્દો ફરી આપીને 
યાસ્કે પોતાના સમય સુધીનાં એ એ શબ્દોના પ્રવૃત્તિ-નિમિત્ત દર્શાવી દીધાં અને 
એ પણ તિદેશમાત્ર, જે તેમના સમય સુધી અવિચિછન્ન પરંપરા દ્વારા ચાલ્યાં 
આવતાં હતાં. બીજા શબ્દોમાં કહીએ તો યાસ્કે શબ્દ અને અર્થનો “નિત્ય સંબંધ 
તેમના નિઘૂટુમાં બતાવી દીધો. મેઘના ૩૦, દિવસના ૧૦, રાત્રિના ૨૩, 
ઉષાના ૧૬, કિરણના ૧૫, પૃથિવીના ૨૧, નદીના ૩૭, જલના ૧૦૦, 
વાણીના ૫૭ અને એ જ રીતે બીજા પદાર્થોના પર્યાયોનો નિઘંટુમાં સંગ્રહ કરી 
યાસ્કે વેદાર્થના જિજ્ઞાસુઓનો માર્ગ પ્રશસ્ત કરી દીધો છે. યાસ્કે કાંઈ પોતાની 
કલ્પનાથી જ એવું નથી કર્યું કે 'ગૌ' શબ્દનાં ૨૧ નામ એમ જ સ્વેચ્છાપૂર્વક 
કાઢીને મૂકી દીધાં હોય. એનો આધાર સ્વયં મૂળ વેદસંહિતાઓ તથા તેના 
બ્રાહ્મણાદિ વ્યાખ્યાનગ્રંથો છે. આ સંદર્ભમાં ત્રદગ્વેદ (૭.૮૭.૪)નો નિમ્ન મંત્ર 
ઉદાહરણ રૂપે દષ્ટવ્ય છેઃ 
ઝવાત્ત મે વરુળો મેધિસય ત્રિ: સલ નામાધ્યા તિભતિ 
વિદ્વાન પર્સ્ય મુણા ત વોત્તર્‌ યુમાય વિપ્ર ૩૫રાય જ્ઞિક્ષન્‌ ॥ 

કેટલું સ્પષ્ટ છે કે “ઝઇ્યા' (ગાય)નાં ૨૧ નામ છે. આવી જ રીતે યાસ્કે 
નિઘંટુમાં જે નામ લખ્યાં છે તે વેદમાંથી જ શોધી શોધીને કાઢ્યાં છે. આ 
શબ્દોનો વ્યુત્પત્તિ-નિયમ યાસ્કે નિઘંટુના વ્યાખ્યાનરૂપ નિરુક્તમાં બતાવ્યો છે. 
પરંતુ એક જેવા અર્થ થતા હોવા છતાંય વ્યુત્પત્તિ અને નિર્વચનને કારણે તેમાં 
અંતર બની રહે છે. આથી જ 'ખૂથિવી નો પર્યાય 'મૌ' તો છે, પરંતુ ' ી 
નથી. જોકે 'શૌ' અને 'ઝાઇ્ચા' બંને પર્યાયવાચક છે. નિરુક્ત અને નિર્વચન 
એકાર્થવાચક છે. 


૧૨૮ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


યોગિકવાદનો મૂળ આધાર - ધાતુઓની અનેકાર્થતા : 

જેમ એક અર્થ ધરાવતા અનેક શબ્દો હોય છે, તેમ ધાતુજ હોવાને લીધે એક-એક 
શબ્દના પણ અનેક અર્થો હોય છે. ધાતુઓની અનેકાર્થતા જ યૌગિકવાદનો મૂળ 
આધાર છે. આથી લગભગ તમામ વૈયાકરણો તથા વેદભાષ્યકારો દ્વારા ન્યૂનાધિક 
ધાતુઓની અનેકાર્થતાનો સિદ્ધાંત માન્ય કરવામાં આવ્યો છે. મહાભાષ્યકારે તો 
સ્પષ્ટ ઘોષણા કરી છે - 'વ્થા ઝપિ ઘાતવો ભવસ્તિ' (૧.૩.૧). ઉદાહરણ 
રૂપે અન્ય કેટલાક આચાર્યોનાં આ બાબતનાં વચન અત્રે ઉદ્ધૃત કરવામાં 
આવે છે : 

સિમમસિસુવ્તવ્યાવ્ર્ળવશેન ઘાતુતોડર્થ: વર્પષિતવ્ય: । કુમારિલ ભટ્ટ 

પો ઝત્તવ્મખિ ઝનેજ્ર્થત્વાર્‌ મનિ વર્ત્તતે । શ્વેવતનવાસી - ઉણાદિવૃત્તિ (૪.૧૬૨) 


ઝનેજ્ર્થત્વાર્‌ ઘાત્નામિત્તિ વા «સુ વિભેર્ન ફૃત્યુવ્તમ્‌ । છલારી ટીકા, પાન-૩૭ 

ઝનેજ્ર્થત્વાર્‌ ઘાતૂનાં તુઞ્ઝતિ: પ્રેરળે વર્ત્તતે । જયતીર્થ ટી., પાન-૨૭ 

ઘાતૃનામનેજાર્થત્વાત્‌ રિત્તિસ્ત્ર પર્છિસર્થે વર્ત્તતે । સા.ભા.ત્રદ. ૧૦.૧૩.૪ 

સ્વયં 'વેટ્‌' નામ જે ધાતુથી નિષ્પન્ન થયેલું છે, તેના ચાર અર્થ થાય છે : વિર્‌ 
સાને, વિર સત્તાયાપ્‌, વિર્‌ વિત્તારળે અને વિવ્ત ત્તામે. 
ઝસ્તિ: વ૧માત્‌ - અગ્નિને અગ્નિ શા માટે કહે છે ? યાસ્ક કહે છે - 

ઝમળીર્ભવતિ, ગં યજ્ેષુ નીયતે, ઝુ નઘતિ સન્નમમાનઃ અર્થાત્‌ - અગ્નિને અગ્નિ 
એટલા માટે કહેવામાં આવે છે કે તે અગ્રણી હોય છે; યજ્ઞમાં સૌથી પ્રથમ તેને 
જ લાવવામાં આવે છે. “અગ્ર 4: ની'થી “અગ્નિ' શબ્દ બને છે. સ્વયં ઝૂકીને 
યજ્ઞના અંગ-ઉપકારક ચરુ (આહુતિનું અન્ન) વગેરેને લઈ જાય છે, અર્થાત્‌ “અંગ 
ન- ની'થી “અગ્નિ” શબ્દ બને છે. સ્થોલાષ્ઠીવિ આચાર્યનો મત છે કે “અગ્નિ શબ્દ 
વનૂયી ઝન્ટ્ને ધાતુની આગળ નિષેધાત્મક સ - અ લગાડવાથી સિદ્ધ થાય છે, અને 
એ પ્રમાણે તેનો અર્થ થાય છે - ઝ્વ્તોપન - ભીનું ન કરનાર અથવા સૂકવનાર. 
શાકપૂણિ આચાર્ય કહે છે - “અગ્નિ' શબ્દ ત્રણ ધાતુઓથી સિદ્ધ થાય છે : ફળ્‌ 
મતો, ઝઝ્ઝૂવ્યવિતપ્રક્ષળવતસ્તિમતિષુ અથવા રૂ ભસ્મીવજ્ળે અને ળીઞ્‌ - તી 
પ્રાપળે થી. તેઓ ફ્‌ળ્‌ ધાતુથી ઝા, ઝાઝ્ઝૂ અથવા ર્છૂ થી 4 અને તેની પાછળ તી 
રાખી “અગ્નિ' શબ્દ બનાવે છે. યાસ્કાચાર્યનો મત છે કે અર્થને કહેવા માટે જ 
શબ્દની પ્રવૃત્તિ થાય છે. આથી અર્થની સંગતિ જે પ્રમાણે બને તે મુજબ નિર્વચન 
કરવું જોઈએ. આ સર્વસામાન્ય નેરુક્ત સિદ્ધાંતને ધ્યાનમાં રાખીને જ શાકપૂણિએ 
'અગ્નિ' શબ્દની સિદ્ધિ પૂર્વોક્ત પ્રકારે કરી છે. આનો અભિપ્રાય એ છે કે જે 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૨૯ 


પદાર્થમાં ગતિ, દાહ, વ્યક્તિની શક્તિ અને પ્રાપણ (પહોંચવું - પામવું તે) જોવા 
મળે એ બધા “અગ્નિ' છે. આ ગતિ વગેરે અર્થોની વ્યાપકતા અને વિસ્તારનો 
વિચાર કરી બ્રાહ્મણગ્રંથોમાં “અગ્નિ' શબ્દના અનેક અર્થો લખ્યા છે. તે પૈકી 
કેટલાકનું નિદર્શન અત્રે કરવામાં આવે છે - 


૧. 


જ ક કીં 


૧૨ 


૧૪ 


૧૫ 


૧૬ 
૧૭ 


ન્‌ 


વિરસ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૬.૨.૨.૩૪) વિરાટ અગ્નિ છે. 
ઝ્રમ્તિર્વા ઝર્જ: । (શતપથ બ્રા. ૨.૫.૧.૪) સુર્ય અગ્નિ છે. 

પરષ યય્ત્તિ: । (શતપથ બ્રા. €.૪.૧.૨) જે અગ્નિ છે, તે પશુ છે. 
ઝસ્તિવે રેવાનામવપઃ? । (એતરેય બ્રા. ૧.૧) અગ્નિ દેવોમાં નીચલો છે. 
ઝપ્તિલે યસ્તસ્યાવસર્ધ્વ: । (શતપથ બ્રા. ૩.૧.૩.૧) અગ્નિ યજ્ઞનો 
અવરાર્ધ્ય છે. 

ઝસ્તિવે રેવાનાં વસ્િજ? । (એતરેય બ્રા. ૧.૨૮) અગ્નિ દેવોમાં સૌથી 
અધિક વસાવનારો છે. 

શિર ળ્વામ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૧૦.૧.૨.૫) શિર જ અગ્નિ છે. 
ગ્ાત્મેવાસ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૬.૭.૧.૨૦) આત્મા જ અગ્નિ છે. 
ઝમ્તિવે રેવયોસિ: । (એતરેય બ્રા. ૧.૨૨) દેવોનું ઠેકાણું અથવા કારણ 
અગ્નિ છે. 

ઝતસ્તિર્વા યૉસિર્યજ્ઞસ્ધ । (શતપથ બ્રા. ૧.૫.૨.૧૧) યજ્ઞનું કારણ અગ્નિ છે. 


ઝાસ્તિર્વા સેવાનાં સુદ્ર્યતપ: । (શતપથ બ્રા. ૧.૬.૨.૧૦) દેવો અર્થાત્‌ 
વિદ્દાનોમાં સૌથી ઉત્તમ હૃદયવાળો અગ્નિ છે. 


. ગ્નસ્ઞાહોડમ્તિઃ । (શતપથ બ્રા. ૨.૧.૪.૨ર૮) અક્નને ખાનાર અગ્નિ છે. 


ઝસ્તિર્વા સર્વમાદમ્‌ । (તાણ્ડ્ય બ્રા. ૨૫.૯.૩) તમામ આદ્ય અર્થાત્‌ 
ખાવા યોગ્ય વસ્તુ અગ્નિ છે. 


. ઝતિતર્વા ઞત્તાનાં શમસિતા । (કો. બ્રા. ૬.૧૪) અન્ન અથવા અન્નના 


દોષોને શાંત કરનાર અગ્નિ છે. 


. ગત્તિઃ પ્રત્તાનાં પ્રઝનચિતા । (તે. બ્રા. ૧.૭.૨.૩) સંતાનો (પ્રજાઓ)ને 


ઉત્પન્ન કરનાર અગ્નિ છે. 


. ગસ્તિવે સ્તોધા: । (તે. બ્રા. ૨.૧.૨.૧૧) વીર્યાધાન કરનાર અગ્નિ છે. 


. પ્રઝનતં વા ઝસ્તિ: । (તે. બ્રા. ૧.૩.૧૪) સંતાન ઉત્પશ્ન કરનાર 
અગ્નિ છે. 


૧૩૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


૧૮. ઝયં વા ઝમ્તિર્તૌવ્ । (શતપથ બ્રા. ૧.૯.૨.૧૩) આ જ (પૃથિવી) 
લોક અગ્નિ છે. 

૧૯. સંવત્તસેડમ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૬.૩.૧.૧૫) સંવત્સર અગ્નિ છે. 

૨૦. વામેવાત્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૩.૩.૨.૧૩) વાણી અગ્નિ છે. 

૨૧. ત્તેત્તો વા ઝસ્તિઃ । (તે. બ્રા. ૩.૩.૪.૩) તેજ (ભૌતિક અગ્નિ) અગ્નિ છે. 


૨૨. ગઝત્તિવે સ્યોતી રક્ષોછ । (શતપથ બ્રા. ૭.૪.૧.૩૪) રાક્ષસો (રોગ- 
ઉત્પાદક કીટાણુઓ)ને મારનાર અગ્નિ છે. 


લિ 


૨૩. ઝમસ્તિવે સર્વેષાં પાપ્તનામપદત્ત । (શતપથ બ્રા. ૭.૩.૨.૧૬) સર્વ 
પાપોનો નાશ કરનાર અગ્તનિ છે. 


ર૪. તપો તા ઝાસ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૩.૪.૩.૨) તપ જ અગ્નિ છે. 


રપ. ઝાસ્તિર્વે છ્ોતા 1 (શતપથ બ્રા. ૬.૪.૨.૬) હવન કરનાર, લેણદેણ 
કરનાર, ખાનાર અગ્નિ છે. 


ર૬. ઝતસ્તિર્વે સેવાનાં વ્રતપત્તિઃ 1 (શતપથ બ્રા. ૧.૧.૧.૨) દેવો અથાત્‌ 
વિદ્દાનોનો રક્ષક અગ્નિ છે. 


૨૪૭. ઝ્સ્તિવે રેવાનાં યણ । (તે. બ્રા. ૩.૩.૭.૬) દેવો અથાત્‌ વિદ્દાનોનો યજ્ઞ 
કરાવનાર અગ્નિ છે. 


ર૮. ઝસ્તિર્થુત્યુઃ । (શતપથ બ્રા. ૧૪.૬.૨.૧૦) મૃત્યુ અગ્નિ છે. 

ર૯. પુરુષૉડમ્નિ: । (શતપથ બ્રા. ૧૦.૪.૧.૬) પુરુષ અગ્નિ છે. 

૩૦. ચોષા વા ઝપ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૧૪.૯.૧.૧૬) સ્ત્રી અગ્નિ છે. 

૩૧. ઝામ્તિજ સર્વે જામા: । (શતપથ બ્રા. ૧૦.૨.૪.૧) સર્વ કામનાઓ 
અગ્નિ છે. 

૩ર. મત પવામસ્તિઃ । (શતપથ બ્રા. ૧૦.૧.૨.૩) મન જ અગ્નિ છે. 

૩૩. પ્રાળૉ વા ઝસ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૯.૫.૧.૬૮) પ્રાણ જ અગ્નિ છે. 

૩૪. વીર્ય વા ઝામ્તિ: । (તે. બ્રા. ૧.૭.૨.૨) વીર્ય જ અગ્નિ છે. 

૩૫. ઝ્સ્તિર્વે માયત્રી । (શતપથ બ્રા. ૬.૬.૨.૭) ગાયત્રી અગ્નિ છે. 

૩૬. ત્રણા વા ઝપ્તિ: । (કો. બ્રા. ૯.૧.૫) બ્રહ્મ અગ્નિ છે. 

૩૭. પર્સનયો વા ઝસ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૧૪.૯.૧.૧૩) વાદળ અગ્નિ છે. 

૩૮. ઝત્તિર્વા ગણ? 1 (શતપથ બ્રા. ૩.૪.૪.૧૫) દિવસ અગ્નિ છે. 
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ખુ 
૪૦ 
૪૧ 
૪ર 


૪૩ 


૬૯૦. 


[િશોડમ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૬.૨.૨ર.૩૪) દિશાઓ અગ્નિ છે. 
ઝ્ાયર્વા ઝસ્તિઃ । (શતપથ બ્રા. ૩.૭.૩.૭) આયુ અગ્નિ છે. 
ઝ્તિલે સર્વા રેવતા: । (એતરેય બ્રા. ૧.૧) સર્વ દેવતાઓ અગ્નિ છે. 


ઝસ્તિવે સ્વર્મસ્ય ત્તોવસ્યાધિપત્તિ: । (એતરેય બ્રા. ૩.૪૨) સ્વર્ગલોકનો 
અધિપતિ અગ્નિ છે. 


ઝમ્તિર્વા ઝાયુષ્ખાન્‌ । (શતપથ બ્રા. ૧૩.૮.૪.૮) દીઘયિ ધરાવનાર 
અગ્નિ છે. 

ઝ્રમ્તિવે દ્રળ । (ગો. ઉ. ૨.૧૯) દષ્ટા અગ્નિ છે. 

ઝામ્નિર્વા ૩૫દ્રણા । (ગો. ઉ. ૪.૯) નજીકથી જોનાર અગ્નિ છે. 
ઝ્તિહિ સ્વિછજત્‌ । (શતપથ બ્રા. ૧.૫.૩.૨૩) સ્વિષ્ટકૃત્‌ અગ્નિ છે. 
ઝમ્નિર્વાવ પુત્તેહ્તિ: । (એતરેય બ્રા. ૮.૨૪૭) પુરોહિત અગ્નિ છે. 


વિશ્વવમાડ્યપસ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૯.૨.૨.૨) સર્વ કર્મોનો સાધક 
અગ્નિ છે. 


. ઝમ્તિવૈ ઘાત । (તે. બ્રા. ૩.૩.૧૦.૨) ધારણ કરનાર અગ્નિ છે. 
. ઝમ્તિવે વરેળ્યમ્‌ । (જે. ઉ. ૪.૨૮.૧) વરેણ્ય અગ્નિ છે. 

. ઝપ્તિસ્વ સવિતા । (જે. ઉ. ૪.૨૭) સવિતા (સૂર્ય) અગ્નિ છે. 

. ઝસ્તિવૈ તભસસ્પત્તિઃ । (ગો. ઉ. ૪.૯) આકાશાધ્યક્ષ અગ્નિ છે. 

. ઝમ્તિવે વનસ્પત્તિ: । (કો. બ્રા. ૧૦.૬) વનસ્પતિ અગ્નિ છે. 

. ઝમ્તિલૈ ભરત: । (કો. બ્રા. ૩.૨) ભરત (પાલક) અગ્નિ છે. 

. ઝમ્તિરવે ત્રણ 1 (ષ. બ્રા. ૧.૧) સર્વવેદવેત્તા અગ્નિ છે. 

. ઝસ્તિરવે પચિવૃત્ત્‌ । (કો. બ્રા. ૪.૩) માર્ગ બનાવનાર અગ્નિ છે. 

. ઝમ્તિવે ચજ્સ: । (તાણ્ડ્ય બ્રા. ૧૧.૫.૨) યજ્ઞ જ અગ્નિ છે. 

. થઝપાનોડસ્તિ: । (શતપથ બ્રા. ૬.૩.૩.૨૧) યજમાન અગ્નિ છે. 


વિલ્યવર્ોડમ્નિ: । (દયાનંદ ત્રદગ્વેદ ૧.૧૨.૬) વિદ્યુત નામ ધરાવનાર 
અગ્નિ છે. 

સર્વપલર્થસ્છેર્વ્ણેડમ્નિ: । (દયાનંદ ત્રદગ્વેદ ૧.૧૨.૧) સર્વ પદાર્થોને 
છિન્નભિન્ન કરનાર અગ્નિ છે. 


૧૩૨ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


બ્રાહ્મણ-ગ્રંથોમાં “અગ્નિ' શબ્દના બીજા પણ અનેક અર્થો આપવામાં આવ્યા 
છે. સ્વામી દયાનંદે પોતાનાં વેદભાષ્યોમાં એ અર્થોનો ઉપયોગ કરી એ સિવાયના 
બીજા અર્થો પણ આપ્યા છે, જે મૂળ અર્થોથી સર્વથા અવિરુદ્ધ છે. ઉપર ઉદાહરણ 
પૂરતાં તેમણે કરેલા ફક્ત બે જ અર્થો આપવામાં આવ્યા છે. સ્પષ્ટ છે કે ઉક્ત 
અત્યંત પુરાતન ત્રદ્ષિકલ્પ વિદ્દાનોના મતમાં “અગ્નિ” શબ્દનો અર્થ માત્ર ભૌતિક 
આગ જ નથી. આવું જ અન્ય શબ્દોના વિષયમાં પણ સત્ય છે. રૃઢિવાદમાં 
આટલા અર્થો થવા સંભવ નથી. આથી પ્રથમથી નામોને ધાતુજ માનીને 
યૌગિકવાદનો આશ્રય લેવો અનિવાર્ય થઈ જાય છે. 
ધાતુઓ અનેકાર્થક હોવાથી મંત્ર પણ અનેકાર્થક : 
જ્યારે એક-એક ધાતુના અનેક અર્થો થતા હોય તો પછી એ ધાતુઓથી નિપ્પજ્ઞ 
થતા શબ્દોનો, તથા એ શબ્દ-સમુદાયથી બનતા મંત્રોનો એક જ અર્થ શી રીતે 
હોઈ શકે ? ધાતુઓ અનેકાર્થક હોવાથી મંત્ર પણ અનેકાર્થક છે. જ્યારે મંત્ર 
અંતર્ગત તમામ શબ્દો યૌગિક છે, અને એ અનેકાર્થક ધાતુઓથી નિષ્પન્ન થતા 
હોય છે, તો સ્વાભાવિક છે કે પ્રત્યેક મંત્ર પણ અનેકાર્થક હોવો જોઈએ. ઉદાહરણ 
રૂપે અહીં ત્રદગ્વેદ અને યજુર્વેદનો એક-એક મંત્ર પ્રસ્‍તુત કરવામાં આવે છેઃ 


ઝસ્તિમીને પુસેરિત યસ્સ્ય રેવમૃત્વિગમ્‌ | છોતારં રતઘાતમમ્‌ ॥ 

- ત્રદ્ગ્વેદ : ૧.૧.૧ 

પ્રથમ અર્થ - પરમેશ્વર પક્ષમાં : હું (યસ્તસ્ય ) યજ્ઞ, સુસંગત બ્રહ્માંડ સર્ગનું 
(દોતાર૫) સંપાદન અને ધારણ કરનાર, (પુસેદિતિ્‌) પ્રથમથી જ સમસ્ત 
પરમાણુ, પ્રકૃતિ અને સૃષ્ટિની પૂર્વે વિધમાન અને તેને ધારણ કરનાર, ( ત્ર સ્વિગપ્‌) 
પ્રત્યેક ત્રદ્તુ અથતિ પ્રત્યેક સૃષ્ટિ-ઉત્પત્તિકાળમાં સૃષ્ટિના ઘટક પદાર્થોને મેળવનાર, 
( રત્લથાતપ૫) સમસ્ત રમણ કરવા યોગ્ય, પૃથિવી વગેરે લોકોનો સૌથી વધીને 
ધારણ કરનાર, (ફેવમ્‌) સર્વ પદાર્થોના દાતા, દ્રષ્ટા અને પ્રકાશક, (ઝમ્તિમ્‌) 
સૌની પહેલાં વિદ્યમાન, જ્ઞાનવાન પ્રકાશસ્વરૂપ પરમેશ્વરની (ફે) સ્તુતિ કરું છું. 


બીજો અર્થ - રાજા અને વિદ્દાનના પક્ષમાં : હું ( ચસ્તસ્ય છોતારપ્‌ ) પ્રજાપાલનરૂપ, 
પરસ્પર સત્સંગથી કરવા યોગ્ય યજ્ઞ અથાત્‌ પ્રજાપતિના કાર્યને પોતાના વશમાં 
કરનાર, (પુસેદ્તિ૫્‌) સૌની સમક્ષ પ્રમાણરૂપે સ્થિત, અને સૌની પહેલાં ધારણ 
કરનાર, (ત્ર સ્વિઝપ્‌) સભાના સદસ્યોના પ્રેરક સભાપતિ, ( રત્ઞધાતપ૫્‌) સૌથી 


વધીને રમણીય ગુણોને ધારણ કરનાર તથા રત્ન, સુવર્ણ વગેરેને ધારણ અને 
પ્રદાન કરનાર, (ઝ્મ્તિપ્‌) અગ્રણી, નાયક, (શેવ) દાનશીલ, વિજયશીલ 
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રાજા, સેનાપતિ, સભાપતિ પુરુષનો હું પ્રજાજન (જે) આદર-સત્કાર કરું છું. 

ત્રીજો અર્થ - ભૌતિક પક્ષમાં : ( યસ્સ્ય છોતારપ૫) યજ્ન, શિલ્પ વગેરેના કર્તા, 
(પુસેદિતિ૫) પહેલેથી જ છેદન-ભેદન વગેરે ગુણોને ધારણ કરનાર, (રવ્‌) 
પ્રકાશયુક્ત, ( ત્રદ ત્વિત ૫) ગતિ આપનાર સાધનો, યંત્રો અને પદાર્થાનિ સુસંગત 
કરનાર, (રત્ષથાતમપ્‌) રમણ કરવા યોગ્ય રથ વગેરે યંત્રોને ધારણ કરનાર 
(ઝમ્તિમ્‌) અગ્નિને હું (જે) પ્રેરિત કરું છું, તેનો યંત્રો અને યજ્ઞોમાં સદુપયોગ 
કરું છુ. 

ચોથો અર્થ - યજ્ઞાગ્નિ પક્ષમાં : યજ્ઞની આહુતિ ગ્રહણ કરનારા ત્રદૃત્વિફ્ની 
સમાન પ્રત્યેક ત્રદ્તુ યજ્ઞ કરનારા પુરોહિતની જેમ આગળ આદરપૂર્વક આધાન 
કરવામાં આવેલા પ્રકાશયુક્ત અગ્નિને હું પ્રજવલિત (પ્રકાશિત) કરું છું. 


કુખે ત્વોર્ત ત્વા વાયવ સ્થ રવો વ: સવિતા પ્રાર્ષયતુ શ્રેછતમાય વ્ષમળ 
ઝાપ્યાયથ્વપઘ્યાડ્ડુન્દ્રાય ભા પ્રગાવતીસ્નપીવાડઝાયક્ષ્મા મા વ સ્તેનડર્ફશત 
માઘશડ્સો ઘુવાડઝસ્મિન્‌ મોપતો સ્થાત બહીર્યગમાનસ્ય પશઞત્પાહિ ॥ 
- યજુર્વેદ : ૧.૧ 
પ્રથમ અર્થ - આધિદેવિક : જગતનો પ્રેરક ઉત્પાદક દેવ સવિતા શ્રેઠતમ કર્મ 
(ચજ્ઞ ) માટે મેઘ વરસાવવા વગેરે માટે વિવિધ ગતિ અને અન્નાદિ પદાર્થોમાં બળ 
અને પ્રાણશક્તિ આપવા માટે તને વાયુને પ્રેરિત કરે. હે અહિંસનીય ગાય વગેરે 
પશુઓ ! તમે બાહ્ય અને આંતરિક રોગોથી મુક્ત થઈને, અનેક સંતતિયુક્ત થઈને 
એશ્ચર્યવાન યજમાન માટે સેવનીય ઘી, દૂધ વગેરે પદાર્થોની વૃદ્ધિ કરો. કોઈ ચોર 
કે હિંસક પ્રાણી તમને પીડા ન પહોચાડે. તમે આ યજમાન પાસે મોટી સંખ્યામાં 
કાયમ માટે રહો. (સવિતાથી પ્રેરિત) વાયુ ! તું યજમાનનાં પશુની રક્ષા કર. 


બીજો અર્થ - આધિભૌતિક : જગતનો પ્રેરક ઉત્પાદક દેવ સવિતા શ્રેઠતમ કર્મ 
(રાષ્ટ્ર-યજ્ઞ)નાં નિમિત્ત સમૃદ્ધિ તથા શક્તિ માટે તુજ પુરોહિત (વાયુર્વાવ 
પુસેર્તિઃ ને પ્રેરિત કરે. હે અહિંસનીય પ્રજાવર્ગ ! તમે બાહ્ય તથા આંતરિક 
ઉપદ્રવોથી રહિત થઈને અનેક સંતાનયુક્ત થાઓ. તમને કોઈ શગ્ુ અને દેશદ્રોહી 
આક્રાંત ન કરે. આ ભૂપતિ માટે તમે સમુન્નત અને દઢ રહો. (સવિતાથી પ્રેરિત) 
પુરોહિત ! તું આ રાજા હેતુ પ્રજાનું રક્ષણ કર. 

ત્રીજો અર્થ - આધ્યાત્મિક : દેવ સવિતા શ્રેઠતમ કર્મ (શરીર-યશ) માટે 
શરીરસ્થ પ્રાણોના પોષણ અને જીવન માટે પ્રેરિત કરે. હે વિકાસને પ્રાપ્ત થયેલી 
અહિંસનીય ઇન્દ્રિયો ! તમે બાહ્ય તથા આંતરિક વ્યાધિઓથી રહિત થઈ જીવાત્મા 


૧૩૪ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


માટે ભોગ અને એશ્ચર્યની વૃદ્ધિ કરો. કોઈ દુર્ગુણ કે પાપની ભાવના તમને 
આક્રાંત ન કરે. તમે તમારા પાલક જીવાત્મા માટે વિકસિત અને દઢ રહો. 
(સવિતાથી પ્રેરિત) પ્રાણ ! તું આ ઇન્દ્રિય-પતિ જીવાત્મા હેતુ ઇન્દ્રિય વગેરેનું 
રક્ષણ કર. 


નિરુક્તના સિદ્ધાંત અનુસાર વેદના બધા જ શબ્દો યોગિક હોવાથી જેટલા પણ 
ધાતુઓથી તેનાં નિર્વચનો થઈ શકે એટલાં કરી શકાય છે. સાથે સાથે ધાતુઓના 
અનેકાર્થત્વનો સિદ્ધાંત પણ સર્વમાન્ય છે. જે વિશેષણ છે, તે વિશેષ્ય થઈ શકે છે; 
અને જે વિશેષ્ય છે, તે વિશેષણ થઈ શકે છે - ત્તરુભયં વિજ્ઞેષળં ભવત્યુમયં ત્ત 
વિજ્ઞેષ્યપ્‌ । આવી વ્યવસ્થામાં અથનું (નિયમન શી રીતે થઈ શકે ? ક્યા શબ્દનો 
ક્યાં ક્યો અર્થ અપેક્ષિત છે, તેનું નિર્ધારણ શી રીતે થશે ? 


પ્રકરણાદિ અનુસાર વેદાર્થ : 


રૃઢિભાવને બાદ કરી, આ સંદર્ભમાં વેદના સંબંધમાં પણ પ્રાયઃ એ જ નિયમો 
લાગુ પડે છે, જે નિયમો આચાર્યો દ્વારા લૌકિક શબ્દોના વ્યવહારાર્થ નિર્ધારિત 
કરવામાં આવ્યા છે. આ વિશે ભર્તૃહરિએ વાક્યપદીય નામના પોતાના મહત્ત્વપૂર્ણ 
ગ્રંથ (૨.૩૧૬, ૩૧૭)માં પોતાનો મત વ્યક્ત કરતાં લખ્યું છે : 


વાવયાત્‌ પ્રવરળારર્્થાલેત્તિત્યાર્‌ રેશવાલત: 1 
શજ્ાર્થા: પ્રવિમગ્યત્તે ત રૂપારેવ વેવતાત્‌ ॥ 
સંસર્મો વિષ્રયોમસ્ત્ર સાસ્ત્વર્યમવિસેધિતા । 
ગર્થ: પ્રવરળં તડ શબ્સ્યાન્યસ્ય સત્તિધિ: ॥ 
અર્થાત્‌ - “શબ્દના વાચ્યાર્થનો નિર્ણય ફક્ત રૂપ જોઈને જ ન કરી લેવો 
જોઈએ. પરંતુ તેના નિર્ણય માટે વાક્ય, પ્રકરણ, ઔચિત્ય અને દેશ-કાળ વગેરેનું 
પણ ધ્યાન રાખવું જોઈએ. સંસર્ગ, વિપ્રયોગ, સાહચર્ય, અવિરોધ, અર્થ, પ્રકરણ, 
લિંગ અને અન્ય શબ્દોનું સામીપ્ય - આ આઠ નિયમો અનુસાર વાચ્યાર્થનો નિર્ણય 
કરવો જોઈએ.” 
બૃહદેવતા (૨.૧૨૦)માં પણ લગભગ આવા જ શબ્દોથી આ સિદ્ધાંતનું 
પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે : 
ઝર્થાત્‌ પ્રવ્સ્ળાછિયાવોત્રિત્યાર્‌ રેશવાત્ત: । 
મત્રૅષ્વર્થતિવેજ: સ્થારિતિરેષ્વિતિ સ્થિત્તિ: ।। 
અર્થાત્‌ - બૃહદેવતાકાર પણ અર્થ, પ્રકરણ, લિંગ, ઔચિત્ય અને દેશ-કાળ 
વગેરે દ્વારા જ મંત્રાર્થનો વિવેક માને છે. 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૩૫ 


મીમાંસાના મત અનુસાર શ્રુતિત્િજુવાવયપ્રજરળસ્થાનસમાગ્યાનાં સમવાયે 
પારકર્લત્યમર્થવિષ્રવર્ષાતૂ (૩.૩.૧૪) અર્થાત્‌ - અર્થના 4િયામકો છ છે - શ્રુતિ, 
લિંગ, વાક્ય, પ્રકરણ, સ્થાન અને સમાખ્યા અથાત્‌ સંજ્ઞા. આમાં પણ પર-પર 
(પાછળ-પાછળ)નાં કરતાં પૂર્વ-પૂર્વ (આગળ-આગળ)નાં વધારે બળવાન હોય છે. 

અર્થોનો નિર્ણય ઉપરોક્ત નિયમોના આધારે જ થાય છે. આ જ યૌગિકવાદ 
છે. વેદના વ્યાપક અર્થોના મૂળમાં આ જ સિદ્ધાંત રહેલો છે. 


લોક-વ્યવહારમાં પણ પ્રકરણ-ભેદથી એક જ શબ્દ અનેક અર્થોનો વાચક 
બનતો હોય છે. જેમ કે, “ગુણ' શબ્દ સામાન્યતઃ ધર્મ, સ્વભાવ, વિશિષ્ટતા, 
શ્રેહ્તા વગેરે અર્થમાં પ્રયુક્ત થાય છે, પરંતુ વ્યાકરણશાસ્રમાં ઝહેજ્મુળઃ 
(અષ્ટાધ્યાયી : ૧.૧.૨) સૂત્ર અંતર્ગત એ શબ્દ ગુણ સંજ્ઞાના રૂપમાં પ્રસિદ્ધ છે, 
તો અલંકારશાસ્્રમાં એ માધુર્ય વગેરે ગુણોનો વાચક છે. સાંખ્યદર્શનમાં એ સત્ત્વ- 
રજસૂ-તમસ્‌ માટે પ્રયુક્ત છે, તો વૈશેષિક દર્શનમાં એ છ પદાર્થોમાંનો એક છે. 
સંગીતશાસ્રમાં એ વાધયંત્રનો તાર છે, તો ધનુષ્યના પ્રસંગમાં એ તેની દોરી 
અથવા પણછ માટે અને મેખલા સાથે લાગી એ સામાન્ય દોરી માટે પ્રયુક્ત છે. 
ગણિતશાસ્રમાં સંખ્યાની સાથે સમાસના અંતે લાગી એ [(દ્વિગુણઃ - બેગણું, 
ચતુર્ગુણઃ - ચારગણું) આવૃત્તિનો ધોતક છે, તો ભોજનના સંદર્ભમાં એ ચટણી 
વગેરે માટે પ્રયુક્ત છે. 
આ વિષયને વધુ સ્પષ્ટ કરવા અહીં કેટલાંક ઉદાહરણ પ્રસ્‍તુત કરવામાં 
આવે છે : 
(૧) હઠયોગપ્રદીપિકાનો બહુ જ પ્રસિદ્ધ શ્લોક છે : 
મોમાંસં ભક્ષવેસ્તિત્યં પિવેર્મર્વારુ ખીમ્‌ । 
જીતીને તમઈ મતે ઇૃતરે જુતઘાતવ્ા: ॥ 

આ શ્લોકમાં પ્રથમ નજરે તો એવું લાગે છે કે એમાં ગોમાંસ ખાવાનું તથા 

મદિરા પીવાનું વિધાન જોવા મળે છે, પરંતુ હકીકતમાં એમાં એવું કશુંય 

નથી. આગળના જ શ્લોકમાં લેખકે આનો અર્થ સ્પષ્ટ કરી દીધો છે : 

મોશજ્રેનોરિતા સછા તત્તવેશો હિં તાતુનિ । 
મોમાંસભક્ષળં તત્તુ મછાપાતજ્નાશનમ્‌ ॥ 

અથત્‌ - “યોગી પુરુષ જીભને પાછળની તરફ વાળી તાળવામાં પ્રવેશ કરાવે 

છે, તેને જ ગોમાંસ-ભક્ષણ કહે છે. જીભને ગો તો કહેવામાં આવે જ છે, અને 

જીભ માંસની હોય છે; આથી જીભને ગોમાંસ કહેવામાં આવી છે.” 


૧5૬ 


(૨) એક બીજો શ્લોક છે : 


માતરં પિતરં દત્ત્વા સત્તાનો દ્વ ત્ત ર્વ્રત્તિવે । 

ર્ટ્ઈં સાનત્તરં છત્તા ઝસિઘો યાતિ બ્રાણાળો ॥ 
પાલિ ભાષાના આ શ્લોકનું સંસ્કૃત રૂપાંતર આ મુજબ થશે - 

માતરં પિતરં દત્વા સાનો દ્વ ત્ત ક્ષત્રિયો । 

સષ્ટું સાનત્તરં દૃત્વા ઝનતઘો ચાત્તિ વ્રાછણાળ: ॥। 
આ શ્લોકમાં બ્રાહ્મણને નિષ્પાપ થવા માટે કહેવાયું છે કે, તે પોતાનાં 
માતા-પિતા, બે ક્ષત્રિય રાજાઓ અને કર્મચારીઓ સહિત સંપૂર્ણ 
રાષ્ટ્રની હત્યા કરી દે. કેટલી ભયંકર વાત છે આ ! પરંતુ એ જાણીને 
કે આ શ્લોક “ધમ્મપદ'નો છે, જ્યાં આ શબ્દો વિશેષતઃ પારિભાષિક 
છે, સંપૂર્ણ સ્થિતિ સ્પષ્ટ થઈ જાય છે. ત્યાં પ્રકરણ અંતર્ગત માતા- 
પિતાનો અર્થ છે - તૃષ્ણા અને અહંકાર, બે રાજાઓથી અભિપ્રાય છે - 
શરીરને “નિત્ય માનવું અને પુનર્જન્મમાં વિશ્વાસ ન કરવો, અને 
કર્મચારીઓ સહિત રાષ્ટ્રનો અર્થ છે - વિષયો સહિત મન. હવે જુઓ, 
કેટલો સુંદર અર્થ બની ગયો ! 


(૩) અન્ય સ્થાને કહ્યું છે : જીુમારિવાપાય્ઘાતેન તત્ક્ષળં પ્રિયતે પર્તળ: 


અથાત્‌ - કુંવારી કન્યાના પગના આઘાતથી સાપ તત્કાળ કરી જાય 
છે. પરંતુ આવું થવું તો અસંભવ છે. હકીકતમાં આ વાક્ય આયુર્વેદ 
વિષયક છે, જેમાં બતાવવામાં આવ્યું છે કે જો સીસાને કુંવારપાઠાના 
રસમાં નાખીને તેના મૂળની અગ્નિમાં પકાવવામાં આવે તો એ શીઘ્ર 
ભસ્મ થઈ જાય છે. 
વેધકશાસ્તમાં સુશ્રુત, સૂત્રસ્થાનના પાંચમા અધ્યાયમાં જ્યાં ભિન્ન-ભિન્ન 
દેવતાઓનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે, ત્યાં લખ્યું છે : 

તા રેછે વિજ્ઞેષેળ તવ નિત્યા દિ રેવતાઃ । 

પતાસ્ત્તાં સતતં પાત્તુ વીર્ઘમાયુરવાખ્ુર્િ ॥ 
આની ટીકામાં લખ્યું છે : ચસ્ત્તિન્દ્રો તજે પુરુષેડ્ઇટર₹: સઃ । સુદ્રો સેષઃ, 
સોપ: પ્રસાર:, વસવઃ સુર, ઞફરિવિનો વસ્તિ: , મરુરત્તાઈઃ, તમો મોઃ, 
સ્યોતિ્સાનપ્‌ ॥ આયુર્વેદનું પ્રકરણ હોવાથી અહીં ઇન્દ્ર, રુદ્ર વગેરેનો અર્થ 
શરીરમાં રહેલી વિભિન્ન શક્તિઓ કરવામાં આવ્યો છે. 


આવી જ રીતે વેદના શબ્દોનો અર્થ પ્રકરણ અનુસાર નક્કી થશે. 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૩૭ 


વેદાર્થની ઇયત્તા ઃ 


વૈદિક શબ્દો યૌગિક હોવાથી મંત્રો પણ અનેકાર્થક છે. આથી વેદનો આટલો જ 
અર્થ છે, એવું કહી શકાય નહિ. વેદાર્થની ઇયત્તા (સીમા - હદ) નિશ્ચિત કરી 
શકાય નહિ. 


નિરુક્તશાસ્રમાં લક્ષણોદેશ્યમાત્ર અર્થાત્‌ લક્ષણો દર્શાવવા માટે સંકેતમાત્ર 
એક-એક શબ્દનું નિર્વચન કરવામાં આવ્યું છે. તદનુસાર વેદમંત્રોમાં જેટલા પણ 
અર્થ ઉપપશ્ન થઈ શકે તેના માટેની યોજના કરી લેવી જોઈએ. પરંતુ માનવ-બુદ્ધિ 
સર્વજ્ઞ પરમાત્માના અનંત જ્ઞાનને સર્વાંગ રૂપે - સમગ્રતાથી સમજવામાં, તેની 
ઇયત્તા પામવામાં સર્વથા અસમર્થ છે. ઈશ્વરના અનંત જ્ઞાનની સીમા અલ્પજ્ઞ જીવ 
દ્વારા નક્કી કરી શકાય એ બિલકુલ અસંભવ છે. અનાદિ કાળથી ત્રદષિ-મુનિઓ 
વેદાંગો, ઉપાંગો, ઉપનિષદો તથા બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો વગેરેની મદદથી વેદોનું પરિશીલન 
કરતા આવ્યા છે. પરંતુ તેઓ પણ આજ સુધી વૈદિક વાડ્મયની ઇયત્તા પામી 
શક્યા નથી. મનુષ્યના મસ્તિષ્કની ઈયત્તા - પરિમાણ નિર્ધારિત કરી શકાય છે, 
પરંતુ તેની ભીતર સમાહિત (રહેલી) વિચારશક્તિની ઇયત્તા નિર્ધારિત કરી 
શકાતી નથી. આવી જ રીતે વેદની ગ્રંથના રૂપમાં ઇયત્તા નિયત હોવા છતાંય 
તેમાં રહેલા જ્ઞાનની સીમા નક્કી કરવી અસંભવ છે. 


સર્વજ્ઞાનમયો હિં સ: (મનુ. ૨.૭) અર્થાત્‌ - “વેદ સમસ્ત જ્ઞાનનો ભંડાર છે, 
સંપૂર્ણ વિધાઓનું આદિ મૂળ છે.” કોઈ પણ એક વ્યક્તિને - ભલે પછી તે 
આચાર્ય હોય કે મહાપંડિત, ત્ર્શષિ હોય કે મુનિ, તેને સંપૂર્ણ વિધ્યાઓનું જ્ઞાન થઈ 
શકતું નથી. વેદમાં રહેલા જ્ઞાનની નાની-મોટી અનેક શાખાઓ છે, જેના લીધે 
કોઈ એક વ્યક્તિ વેદના જ્ઞાન-સાગરનો થાહ પામી શકતી નથી. આજ પર્યત એક 
પણ મનીષીએ વેદાથના પૂર્ણ જ્ઞાતા હોવાનો દાવો નથી કર્યો. કરે પણ શી 
રીતે ? ભર્તૃહરિએ વાક્યપદીય (૧.૩૪)માં સાચું લખ્યું છે : 


સલ્ેનાનિમિતોડપ્યર્થઃ જુશલેરનુમાતમિ: । 
ઝામિયુવ્તતરેસ્ન્ચેસ્ન્ચથેવોપપાદતે ॥ 
અર્થાત્‌ - “યોગ્ય વિદ્ધાનો દ્વારા યત્નપૂર્વક નિર્ધારિત કરવામાં આવેલો અર્થ 
પણ તેના કરતાં વધારે યોગ્ય બીજા વિદ્ધાન દ્વારા અન્યથા પ્રતીત થવા લાગે છે.” 


આવી બધી બાબતો પર ગંભીરતાપૂર્વક વિચાર કરી તિરુક્તના સુપ્રસિદ્ધ 
ટીકાકાર દુર્ગાચાર્યે કહ્યું છે : (૧) ઝનુપક્ષીયમાળજ્વયતો દિ વિભવા વેર્શબ્ાા 
ચથાપ્રસપુરુષાળામર્થીશમિધાનેષુ વિષરિળમમાનાઃ સર્વતોપુર્્રા ઝનેવાર્થાન્‌ 
પ્રવ્રવન્તીત્તિ ॥ (નિ.ટી. ૧.૨૦.૬) અર્થાત્‌ - “વૈદિક શબ્દોની અભિધાન-શક્તિ 


૧૩૮ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


ક્ષીણ થનારી નથી. પુરુષોની પ્રજ્ઞા-શક્તિ જેવી હોય છે, તેવા જ વૈદિક શબ્દો 
અર્થોમાં પરિણત થાય છે.” (૨) ત છતેષુ ઝર્થસ્થેયત્તાવધારળમસ્તિ । મછાર્થા છતે 
સુષ્વર્સાનાસ્તર 1 ચથાજ્વાસેસ્વેશિષ્ટ્યાર્જ્વ: સાધુ: સાધુતરશ્ત વિ, છ્વમેતે 
વવ્તવેજિષ્ટ્યાત્‌ સાધૂન્‌ સાધુતસસ્ત્રાર્થાન્‌ સ્રવસ્તિ ॥ (નિ.ટી. ૨.૮.૧) અથતિ - 
“મંત્રોના અર્થોની સીમા નથી. તે અનેક અર્થાથી યુક્ત છે, અને કઠિનતાથી જાણી 
શકાય છે. જેવી રીતે ઘોડેસવારની વિશિષ્ટતા અનુસાર ઘોડા તેજ અને વધુ તેજ 
હોય છે, તેવી જ રીતે અર્થ કરનાર મનુષ્યની પ્રજ્ઞા-શક્તિ અનુસાર મંત્ર સાધુ 


ક્ટ 


(ઉત્તમ) અને સાધુતર (વધુ ઉત્તમ) અર્થોને પ્રગટ કરે છે.” 

મંત્રદષ્ટા ત્દ્ષિઓએ પોતાનું સંપૂર્ણ જીવન એક-બે સૂક્ત અથવા દસ-વીસ 
મંત્રોના અર્થ જાણવા પાછળ ખપાવી દીધું. યાસ્ક, પાણિનિ, જૈમિનિ અને વ્યાસ 
જેવા મહામતિઓએ વેદાંગો અને બ્રાહ્મણ-ગ્રંથી વગેરેની રચના કરી માર્ગદર્શકનું 
કાર્ય જરૂર કર્યું, પરંતુ આ પૈકી કોઈ પણ મસ્તિષ્કે ભાષ્ય દ્વારા વેદનો સંપૂર્ણ અર્થ 
કરવાનું સાહસ તો ન જ કર્યું. ભલે આજનો મનુષ્ય અંતરિક્ષમાં ઉડાન ભરી 
શક્તો હોય તથા તેણે અગ્નિ વગેરે ભૌતિક અર્થોના સંબંધમાં પયપ્રિ જ્ઞાન પ્રાપ્ત 
કરી તેનો ભરપૂર ઉપયોગ કરવાનું સામર્થ્ય પ્રાપ્ત કરી લીધું હોય, પરંતુ મનુષ્ય 
આ સૃષ્ટિના વિષયમાં જેટલું પણ જાણી શક્યો છે એ જ્ઞાન હજુ અતિ અલ્પ છે. 
તો પછી તેના સ્રષ્ટા પરમાત્મા દ્વારા પ્રદત્ત જ્ઞાનનો પાર પામવાનો તો તે વિચાર 
પણ શી રીતે કરી શકે ? આથી જ વેદનું સર્વાંગપૂર્ણ ભાષ્ય આજ સુધી થઈ શક્યું 
નથી, અને ન તો આગળ જતાં ક્યારેય થઈ શકશે. પરંતુ જેમ આપણે સૃષ્ટિના 
પદાર્થોનો યથાશક્તિ મહત્તમ ઉપયોગ કરીએ છીએ, તેમ આપ્ન પુરુષોની 
સહાયતાથી આપણે આપણા સામર્થ્ય અનુસાર વેદનું મહત્તમ જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરી તેનો 
લાભ જરૂર ઉઠાવી શકીએ છીએ. 


સર્વજ્ઞાનમય વેદોના અનેકવિધ અર્થ : 
જ્યાં સુધી એક-એક મંત્રના અનેક પ્રકારના અર્થો નહિ થાય, ત્યાં સુધી વેદોનું 
“'સર્વજ્ઞાનમય' હોવું ઉપપન્ન - સિદ્ધ નહિ થાય. 

મંત્રોમાં અર્થોની કોઈ સીમા નથી. કેટલાક મંત્રોના બહુવિધ અર્થો પણ 
પૂવચાર્યોએ કર્યા છે. ત્રત્વારિ વાજ્‌ પરિમિતા પરતિ (ત્ર. ૧.૧૬૪.૪૫) 
યાસ્કાચાર્યે આ ત્રદ્ચાના છ પ્રકારના અર્થ દશવ્યા છે : 


વતમાનિ તાનિ ત્તત્વારિ પયાનિ ? ઝોંવાસ મણાવ્યાસ્તયસ્ત્ેત્યાર્ષત્‌ । નામાગ્યાતે 
ત્રોપસર્મસિપાતાસ્તેતિ વેચાવરળા: । મત્ત: ૧પો બ્રાહ્સળં ત્તતર્થી વ્યાવદારિવિતિ 
ચાસ: | ત્રટત્રો યગુષિ સામા નિ ત્તતુર્થી વ્યાવહાસ્વિત્તિ મેરુ વતા: । સર્ષાળાં તાન્‌ 
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વયસાં ક્ષુદ્રસ્ય સસસપસ્ય ત્તતર્થી વ્યાવણારિવત્યેજે । પજષુ તૃળવેષુ મૂમેષ્વાત્તનિ 
સત્યાત્મપ્રવાજ ॥ (તિ. ૧૩.૯.૧) 

અથાત્‌ - “વાક્‌ (વાણી) ચાર પ્રકારની છે : (૧) ઓંકાર અને ત્રણ 
મહાવ્યાહૃતિઓ. આ ત્રદ્ષીઓનો મત છે. (ર) નામ, આખ્યાત, ઉપસર્ગ અને 
નિપાત. આવું વૈયાકરણોનું માનવું છે. (૩) મંત્ર, કલ્પ, બ્રાહ્મણ-ગ્રંથ અને 
વ્યાવહારિકી ભાષા. આ યાજ્ઞિકોનો મત છે. (૪) ત્રદ્ગ્વેદ, યજુર્વેદ, સામવેદ 
અને વ્યાવહારિકી ભાષા. આવું નૈરુક્તો માને છે. (૫) સર્પોની, પક્ષીઓની, ક્ષુદ્ર 
જાતિના ધીરે-ધીરે પેટ વડે ચાલતા કુમિઓની અને વ્યાવહારિકી. આ કેટલાક 
આચાર્યોનું કથન છે. (૬) પશુઓની, તૂણવો (વાદકો)ની, મૃગોની તથા 
આત્માની. આ અધ્યાત્મવાદીઓનો મત છે.” 

પરંતુ મંત્રોની આ અનેકાર્થતા સ્વેચ્છાપૂર્વક ન હોઈ સર્વથા વ્યવસ્થિત રહી છે. 
તૈત્તિરીય ઉપનિષદ (૧.૩.૧)માં વેદાર્થની પાંચ પ્રક્રિયાઓનો નિદેશ થયેલો 
જોવા મળે છે : ઝથાતઃ સંદિતાયા ૩૫તિષહ્‌ં વ્યાઈ્યાસ્યામ: । પગ્ત્રસ્વધિવરખળેષુ - 
ઝધિતોવમ્‌, ઞધિગ્યોતિષમ્‌, ઞધિવિદામ્‌, ગાધિપ્રઞઝપ્‌, ઞઘ્યાત્તમ્‌ । 

સમય જતાં માનવ-સમાજમાં મેધાશક્તિનો હ્વાસ થવાથી ત્રદૂષીઓએ વિવિધ 
પ્રક્રિયા અનુસાર થતા બહુવિધ વેદાર્થને આધિદૈવિક, આધિભૌતિક અને આધ્યાત્મિક 
- આ ત્રણ પ્રક્રિયાઓ અંતર્ગત સીમિત કરી દીધો. તદનુસાર પદાર્થ-વિજ્ઞાનનો 
સમાવેશ આધિભોતિક પ્રક્રિયામાં; ગ્રહ-નક્ષત્રની સ્થિતિ, ગતિ અર્થાત્‌ જ્યોતિષ- 
વિજ્ઞાન, કાલવિજ્ઞાન, વાસ્તુવિજ્ઞાન વગેરે અનેક પ્રકારનાં વિજ્ઞાનનો સમાવેશ 
આધિદેવિક પ્રક્રિયામાં; અને શરીરવિજ્ઞાન, જીવવિજ્ઞાન અને ઈશવિજ્ઞાનનો 
સમાવેશ આધ્યાત્મિક પ્રક્રિયામાં કરવામાં આવ્યો. આ રીતે તેત્તિરીય ઉપનિષદમાં 
વર્ણિત પંચવિધ પ્રક્રિયામાં અધિલોક - અધિજ્યોતિષનો આધિદેવિક પ્રક્રિયામાં, 
અધિપ્રજ - અધ્યાત્મનો આધ્યાત્મિક પ્રક્રિયામાં તથા અધિવિધ્યનો આધિભૌતિક 
પ્રક્રિયામાં અંતર્ભાવ સમજવો જોઈએ. પરંતુ નિર્વચનને પ્રધાનતા આપીને જે પણ 
મંત્ર-વ્યાખ્યા કરવામાં આવે છે, તેને નૈરુક્ત પ્રક્રિયા અંતર્ગત જ સમજવી જોઈએ. 
વિશ્વનો સમસ્ત પ્રપંચ આધ્યાત્મિક, આધિદેવિક અને આધિભૌતિક - આ ત્રણમાં 
જ સમાઈ જતો હોવાથી પ્રાચીન આચાર્યો મંત્રોના વિવિધ અર્થો કરતા હતા. 
ભગવાન યાસ્કે વાત્રં શુશ્રુવા ઞપત્તામપુષ્તાપ્‌ । ત્રદગ્વેદ ૧૦.૭૧.૫)ના આ 
મંત્રાંશની વ્યાખ્યા કરતાં કહ્યું : ગર્થ વાત્તઃ પુષ્તપપત્તપાદ - યાસરેવતે, પુષ્તપપત્તે 
સવતાધ્યાત્તે વા । (નિ.૧.૨૦.૧) યાસ્કના આ વાક્ય પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કે, 
દિવ્યવાણી વેદના યાજ્ઞિક, આધિદેવિક અને આધ્યાત્મિક એમ ત્રિવિધ અર્થ 
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થાય છે. નિરુક્તના પ્રસિદ્ધ વ્યાખ્યાતા દુર્ગાચાર્યના મતમાં પણ મંત્રોના ત્રણ 
પ્રકારે અર્થ થાય છે, જે તેમના આ કથન પરથી સ્પષ્ટ થાય છે - 
ઝઘ્યાત્માધિરેવતાધિય્સાભઘાચિનાં મત્રાળામર્થા: પરિજ્ઞાયન્તે । (નિ. ટી. 
૧.૧૮.૧) વર્તમાનમાં ઉપલબ્ધ થતા વેદભાષ્યકારોમાં સ્કંદસ્વામી સૌથી પ્રાચીન 
છે. નિરુક્તની પોતાની ટીકામાં યાસ્કના પૂર્વ નિર્દિષ્ટ મતનું વિસ્તારથી પ્રતિપાદન 
કરીને ઉપસંહાર રૂપે તેઓ કહે છે : સર્વર્જ્ઞનેષુ (પૂર્વતસ્િરિજિષ 
સાસિવ્ાધિરેવતાથ્યાત્તિવષુ) ત્ત સર્વે મત્તા યોગઞનીયા: | જીત્તઃ? સ્વયમેવ 
ભાષ્યવારેળ સર્વમત્રાળાં ત્રિષ્રજારસ્ય વિષયસ્ય પ્રર્શનાય ' ગર્થ વાત્ત: પુષ્પપત્તમાઈ' 
કૃતિ યજ્તાય્‌ીનાં પુષ્તપ્તત્વેન પ્રતિજ્ઞાનાત્‌ । (નિ. ટી. ૭.૫) અર્થાત્‌ - “પ્રત્યેક પક્ષ 
(યાજ્ઞિક, આધિદૈવત અને અધ્યાત્મ)માં પ્રત્યેક મંત્રની યોજના કરવી જોઈએ; 
કારણ કે સ્વયં ભાષ્યકારે (નિરુક્તકાર યાસ્કે) પ્રત્યેક મંત્રના ત્રણ પ્રકારના વિષયો 
બતાવવા માટે, અર્થને મંત્રરૂપી વાનું “પુષ્પ-ફળ' કહ્યું છે, અને યજ્ઞાદિને પુષ્પ 
અથવા ફળ માન્યું છે.” 

સ્વામી દયાનંદને વેદાર્થની ત્રિવિધ પ્રક્રિયા સર્વથા માન્ય છે, અને વેદને સર્વ 
સત્ય વિદ્યાઓનું મૂળ માનતા હોવાને કારણે તેમણે યત્ર-તત્ર-સર્વત્ર તેનો ઉલ્લેખ 
તથા પ્રયોગ કર્યો છે. તથાપિ સર્વજનોપયોગી ભાવનાથી તેમણે એ જ યોજના 
અંતર્ગત પોતાની પણ એક ઉદ્ભાવના કરી છે. વેદોના યાજ્ઞિક, આધિદેવિક અને 
આધ્યાત્મિક અર્થો અત્યંત સૂક્ષ્મ છે, તેમાં સૌની બુદ્ધિ પ્રવેશ કરી શકતી નથી. 
પરંતુ વેદોના વ્યાવહારિક (વ્યવહાર સંબંધી) અર્થથી તો સામાન્ય લોકો પણ 
વૈદિક શિક્ષા અનુસાર સ્વ-જીવનને સુખી કરી શકે છે. આવું માનીને સ્વામી 
દયાનંદે પ્રાચીન ત્રદ્ષિઓ દ્વારા સ્વીકૃત માર્ગનો આશ્રય લઈને મંત્રોના વ્યાવહારિક 
અર્થોને મહત્ત્વ આપ્યું. આ માટે તેમણે પોતાના “ત્રશ્ગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા' નામના 
ગ્રંથમાં પ્રતિજ્ઞા પ્રકરણમાં કહ્યું છે : 

'સથાડત્ર યસ્ય યસ્ય મત્ત્રસ્ય પાસ્માથિવવ્યાવહાસ્જિયોર્દ્યોરર્થયોઃ 
ફ્તેષાતંવારાર્ના સપ્રમાળ: સમ્મવોડસ્તિ તસ્ય દ્વ છ્ાવર્થો વિધાસ્યેતે... યત્ર રત્તુ 
ત્યાવછાસ્મિર્થો ભવત્તિ...!' 

અર્થાત્‌ - “જે-જે મંત્રોના પારમાર્થિક અને વ્યાવહારિક એમ બે અર્થો શ્લેષ 
વગેરે અલંકારોથી સપ્રમાણ સંભવ છે, ત્યાં-ત્યાં તે મંત્રોના બંને અર્થો લખવામાં 
આવશે... જ્યાં નિશ્ચિતરૂપે જ કેવળ વ્યાવહારિક અર્થ છે...” 

વ્યાવહારિક અર્થ વેદાર્થને સર્વસાધારણ - સામાન્ય જનતા સુધી પહોંચાડવાના 
ઉદ્દેશથી કરવામાં આવતા પ્રસ્‍તુતિકરણની એક વિશિષ્ટ શૈલી છે; બાકી તો એ પણ 
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ત્રિવિધાર્થ પ્રક્રિયા અંતર્ગત જ છે. 


વેદ કેવળ દ્રવ્યમય યજ્ઞ માટે પ્રવૃત્ત થયા નથી : 

વેદોના યાજ્ઞિક અર્થ પણ ખૂબ જ મહત્ત્વપૂર્ણ છે, પરંતુ સર્વ વિદ્યાઓ અને સર્વવિધ 
જ્ઞાનના ભંડાર સમાન વેદોને ફક્ત તેમાં જ સીમિત કરી શકાય નહિ. વેદ કેવળ 
દ્રવ્વમય યજ્ઞ માટે પ્રવૃત્ત થયા નથી. 


આર્યભટ્ટે મહાસિદ્ધાંત નામના ગ્રંથમાં કહ્યું હતું : તેટ હિં યસ્ાર્થમમિપ્રવૃત્તા: ।' 
શબર સ્વામી કહે છે : “ન વેત્વતં ત્તોજે વેરેડષિ ' ચસેન યસમયઞત્ત રેવાસ્તાનિ ઘર્માનિ 
પ્રથમાન્યાસન્‌' (ત્ર? . ૨૦.૨૦.૨૬ ») ૬ૃતિ યગઞતિશબ્વાત્ત્વમેવ ઘર્મ સમામનત્તિ ।' 
યજુર્વેદ (૧.૧)ના સંદર્ભમાં શતપથ-બ્રાહ્મણમાં કહ્યું છે : યજ્ઞો વૈ શ્રેષ્ઠતમ વર્ષ' 
(૧.૭.૨૫). સંભવતઃ આ પ્રકારનાં સ્થાન પર “યજ્ઞ' શબ્દનો રૂઢ અર્થ લઈને 
પરવર્ત્તી કાળમાં અગ્નિહોત્ર આદિ યજ્ઞોને જ વેદોનો એકમાત્ર વિષય માની 
લેવામાં આવ્યો છે. 

ભારતીય ઇતિહાસ અનુસાર બીજી બધી સામાજિક વ્યવસ્થાઓની જેમ 
યાજ્ઞિક કર્મકાંડનો પ્રાદુર્ભાવ કૃતયુગ અને ત્રેતાયુગના સંધિકાળમાં થયો. ત્રેતાયુમે 
વિધિસ્ત્વેષ યજ્ઞાનાં ન વૃત્તે યુમે (મ.ભા.શાં.પ. : ૨૩૨.૩૩) ચથા ત્રેતાયુમમ્‌્ત્રે 
સસ્તસ્યાસીત્‌ પ્રવર્ત્તનપ્‌ (વાયુપુરાણ : ૫૭.૯૯) વગેરે પ્રકરણોથી તેની પુષ્ટિ થાય 
છે. કાળાંતરે યજ્ઞોનું પ્રાધાન્ય થઈ જવાથી વેદમંત્રોનો વિનિયોગ યજ્ઞોમાં થવા 
લાગ્યો અને જેમ જેમ યજ્ઞોની પ્રધાનતા વધતી ગઈ, તેમ તેમ વેદનો આધ્યાત્મિક 
અને આધિદેવિક પ્રક્રિયાનુસારી અર્થ ગૌણ થતો ગયો અને યાજ્ઞિક પ્રક્રિયાનુસારી 
અર્થની પ્રધાનતા થઈ ગઈ. ધીમે ધીમે વેય યજ્ઞાર્થ પ્રવૃત્તઃ અથતિ વેદનું પ્રયોજન 
યજ્ઞ છે - એવી માન્યતા બંધાતી ગઈ. ત્રદગ્વેદના યસન વાત્તં પર્વીયમાયન્‌ 
(૧૦.૭૧.૩) મંત્રના આધારે ત્યાં સુધી કહેવાવા લાગ્યું કે, સમસ્ત વેદવાણી યજ્ઞ 
દ્દારા જ સ્થાન પામે છે. આવી રીતે સાયણાચાર્યે વેદોના અગ્નિહોત્રાદિ 
કર્મકાંડપરક અર્થ માની આધિયાક્ઞિક અર્થોમાં જ વેદોનું પર્યવસાન (ઇતિશ્રી) 
કરી દીધું. વેદમંત્રોના ફક્ત આધિયાશ્ઞિક અર્થ કરવાનો પ્રત્યક્ષ પ્રહાર આધિદેવિક 
પ્રક્રિયા પર થયો. પ્રાચીન કાળમાં આધિદેવિક પ્રક્રિયા અનુસાર વેદના જે 
વૈજ્ઞાનિક અર્થ કરવામાં આવતા હતા, તે ધીમે ધીમે લુપ્ત થતા ગયા. પરિૈણામસ્વરૂપે 
અત્યંત ઉત્કૃષ્ટ વૈજ્ઞાનિક સિદ્ધાંતોનું પ્રતિપાદન કરનારા વેદમંત્રો ભાટ-ચારણનાં 
સ્તુતિ-વચનો બનીને રહી ગયા. આધિદેવિક પ્રક્રિયાનુસારી વેદાર્થને સમજવાનું 
એકમાત્ર સાધન યાસ્કીય નિરુક્ત જ રહી ગયું. હા, અમુક અંશ સુધી બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો 
અને તેમાંય ખાસ કરીને શતપથ-બ્રાહ્મણ દ્વારા થોડીક સહાયતા જરૂર મળી શકે 


૧૪૨ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


છે. યાસ્કના મત અનુસાર આધિદૈવિક વેદાર્થ પુષ્પ-સ્થાનીય છે, અને આધ્યાત્મિક 
વેદાર્થ ફલ-સ્થાનીય છે. પરંતુ જયારે ફૂલ જ આવતાં બંધ થઈ ગયાં હોય તો પછી 
ફળ તો આવે જ ક્યાંથી ? 

પરંતુ જો વેદનું પ્રયોજન માત્ર દ્રવ્ય-યજ્ઞોના સંપાદન પૂરતું જ હોય તો વેદના 
સર્વવિદ્યામૂલકત્વનો અર્થ જ શો રહે ? સર્ગના આદિ કાળમાં પ્રાદુર્ભૂત વેદ તો 
મનુષ્ય માટે અપેક્ષિત સંપૂર્ણ જ્ઞાનના ભંડાર છે. તેમાં જનોપયોગી સમસ્ત 
વિદ્યાઓ - આધિદેવિક અને આધિભૌતિક પદાર્થોનાં વિજ્ઞાન તથા આધ્યાત્મિક 
તત્ત્વોનું વિસ્તૃત વિવેચન છે. વેદ સંબંધી આ સર્વસંમત સિદ્ધાંતની રક્ષા માટે 
વેદમંત્રોની અનેકાર્થ-પ્રતિપાદક-શક્તિને માન્ય કરવી આવશ્યક બની જાય છે. 
શબ્દશાસ્રના પ્રમાણભૂત આચાર્ય ભર્તૃહરિ વેદમંત્રોના વિવિધ પ્રક્રિયાગમ્ય અર્થના 
વિષયમાં કહે છે : “ટું વિષ્ળવિત્તરત્રમ્મે (તદ. ૧.૨૨ર.૧૭) ડત્યત્ર હજ ળવ 
વિષ્નશન્સેડનેવશવિતત: સન્‌ ઞાઈિરેવતમઘ્યાત્મમધિયસં ત્વાત્મનિ તાસયળે ત્રષાત્તે 
ત્ત તયા શવત્યા ખ્રવર્ત્તતે 1'' (મહાભાષ્યપ્રદીપિકા, પાન ૨૬૮) અથતિ - “ફુ 
વિષ્નવિત્રત્રમ્મે' મંત્રમાં એક “વિષ્ણુ' શબ્દ જ અનેક શક્તિવાળો હોવાથી 
આધિદૈવત, અધ્યાત્મ અને અધિયજ્ઞમાં ક્રમશઃ આત્મા (સૂર્ય), નારાયણ અને 
ચષાલમાં સ્વ-શક્તિથી પ્રવૃત્ત થાય છે.” 


વેદોના આધ્યાત્મિક અર્થ : 


જેવી રીતે આધિદેવિક અર્થ વિજ્ઞાનપરક છે, અને તે પણ બહુવિધ છે, તેવી જ રીતે 
આધ્યાત્મિક અર્થ પણ આત્મા-પરમાત્મા-શરીર સંબંધી ત્રણ પ્રકારે વિભક્ત છે; 
કારણ કે અધ્યાત્મમાં જીવ, ઈશ્વર અને શરીર ત્રણેયનો અંતર્ભાવ છે. 

આત્મા વિષયક જે કંઈ કહેવામાં આવે છે, તેને “અધ્યાત્મ' કહે છે. “આત્મા' 
શબ્દનો પ્રયોગ ઈશ્વર અને જીવ બંને માટે થાય છે. મહાભાષ્યકાર (૧.૩.૬૭) 
અનુસાર પણ છદ્વાવાત્માનો ઝત્તરાત્મા શરીસત્તા ત્ત - “આત્મા” શબ્દ વિશ્વાત્મા 
(પરમેશ્વર) અને શરીરાત્મા (જીવ અથવા જીવાત્મા) બંનેનો વાચક છે. બીજી 
બાજુ, અથર્વવેદ (૧૦.૨.૩૨ અને ૧૦.૮.૪૩)માં યક્ષ અર્થાત્‌ જીવને “આત્મન્વત્‌' 
વિશેષણથી યુક્ત કરી, આત્મા (શરીર)વાળો કહી, “આત્મા'ને શરીરનો વાચક 
બતાવ્યો છે. આ મુજબ “આત્મા” શબ્દનો અર્થ આત્મા, પરમાત્મા અને શરીર 
ત્રણેય થાય છે. આથી આધ્યાત્મિક પ્રક્રિયાનુસારી વેદાર્થમાં શરીર, જીવ અને 
ઈશ્વર સંબંધી તમામ જ્ઞાનનો અંતર્ભાવ થઈ જાય છે. વેદનું સંપૂર્ણ જ્ઞાન જીવના 
અભ્યુદય અને નિઃશ્રેયસ માટે છે. આથી વેદની સાથે જીવનો સંબંધ અવશ્યંભાવી 
છે. અને જે રીતે વેદમાં સંસારના સમસ્ત પદાર્થોનું જ્ઞાન રહેલું છે, તે જ રીતે 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૪૩ 


વેદમાં ઈશ્વર સંબંધી જ્ઞાનનો પણ 4િદેશ હોવો આવશ્યક છે. આ રીતે વેદના 
આધ્યાત્મિક પ્રક્રિયાનુસારી અર્થનો અભિપ્રાય છે - ઈશ્વર, જીવ અને શરીર 
સંબંધી જ્ઞાનનું પ્રતિપાદન. પરંતુ વેદોના ફક્ત યાજ્ઞિક પ્રક્રિયાનુસાર અર્થ કરવાનું 
પરિણામ એ આવ્યું કે, વેદથી અધ્યાત્મ વિદ્યાનો સંબંધ છૂટી ગયો. અધ્યાત્મ 
વિધાના મુખ્ય ગ્રંથો ઉપનિષદ મનાવા લાગ્યા. કાળાંતરે વેદ 'અપરા' વિદ્યા 
પૂરતા સીમિત બનીને રહી ગયા. “અપરા'થી ઉત્કૃષ્ટ “પરા' (ચયા ઝક્ષરમધિમમ્યતે » 
વિદ્યાનો વેદથી નાતો તૂટી ગયો, અને ઉપનિષદો તથા ગીતા વગેરે પૌરુષેય ગ્રંથો 
“પરા' વિદ્યામાં પ્રમાણભૂત મનાવા લાગ્યા. 

વેદોનું મુખ્ય પ્રયોજન - ઈશ્વર-પ્રાપ્તિ અથવા મોક્ષ-પ્રામિ : 

વેદમંત્રો અનેકાર્થક હોવા છતાંય તેના ઈશ્વરપરક અર્થ કરવા અનિવાર્ય છે; કારણ 


કે બધા જ પ્રકારના અર્થોમાં એ જ અર્થ મુખ્ય છે. આથી વેદના કોઈ પણ મંત્રમાં 
ઈશ્વરનો સર્વથા ત્યાગ થઈ શકતો નથી. વેદોનું મુખ્ય પ્રયોજન ઈશ્વર-પ્રાપ્તિ છે. 


વેદ ઈશ્વર-પ્રદત્ત છે. આથી ઈશ્વર સાથે વેદનો ઘનિષ્ઠ સંબંધ છે. જેવી રીતે 
ઈશ્વર પોતાના પ્રાયોગિક ક્ષેત્ર - સૃષ્ટિના કણેકણમાં ઓતપ્રોત છે - સર્વવ્યાપક છે, 
તેવી જ રીતે તે પોતાની સૈદ્ધાંતિક કૃતિ - વેદના પણ એકેએક મંત્રમાં સમાહિત 
. યાસ્ક બ્રહ્મને વેદનો મુખ્ય પ્રતિપાધ વિષય માની નિરુક્ત (૭.૪.૮)માં કહે 
: “મછાભા"યાર્િવતાયા ૫% ગાત્મા બછુઘા સ્તૂયતે' અર્થાત્‌ - “દેવતા અનંત 


લિ 


એશ્ચર્યશાળી હોવાથી એક જ દેવતાની અનેક પ્રકારની સ્તુતિ કરવામાં આવે છે.” 
તે એક દેવતા કોણ છે ? તેનો ઉત્તર નિરુક્તના પરિશિષ્ટમાં આ મુજબ આપવામાં 
આવ્યો છે : 'ઝર્થેષ મણાનાત્મા સત્ત્તતક્ષળઃ, તત્પર, તર્‌ બ્રણા !' અર્થાત્‌ - “તે 
મહાન આત્મા પર (પરમાત્મા) છે, તે બ્રહ્મ છે.” વેદની દષ્ટિએ તે મહાન આત્મા 
'અગ્નિ' છે - ઝાસ્તિરસ્મિ ઝન્મના ગાતવેશ: (ત. ૩.૨૬ .૭) . 'ઝસ્તિમીછે' કહીને 
ત્રદગ્વેદના પ્રથમ મંત્રમાં તેની જ સ્તુતિનો ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યો છે. તેને જ 
અન્યત્ર ભિન્ન ભિન્ન નામોથી પોકારવામાં આવ્યો છે. 


ઉ: રઃ 


કેટલાક લોકો અધ્યાત્મ વિષય ઉપનિષદોમાં જ રહેલો છે એવું માને છે. પરંતુ 
સ્વયં ઉપનિષદો જ આધ્યાત્મિક પ્રક્રિયાનુસાર સંપૂર્ણ વેદનો પ્રતિપાધ વિષય બ્રહ્મ 
હોવાનું સ્વીકારે છે. ઉદાહરણ તરીકે, કઠોપશિષદ્‌ (૨.૧૫)માં કહ્યુ છે : સર્વે વેજ 
ચત્પર્મામનત્તિ... તત્તે પર્‌ સંમરેળ બ્રવીમ્યોમિત્વેતત્‌ 1 આથી સ્પષ્ટ થાય છે કે 
સમસ્ત વેદનો પ્રતિપાધય વિષય “ઓમ્‌' અર્થાત્‌ પરમાત્મા છે. ક્ઠોપનિષદની આ 
જ શ્રુતિનો પ્રતિધ્વાને ગીતાના આઠમા અધ્યાયના અગિયારમા શ્લોકમાં સાંભળવા 
મળે છે. અને આગળ જતાં તો શ્રીકૃષ્ણે અત્યંત સ્પષ્ટ શબ્દોમાં કહી દીધું છે કે - 


૧૪૪ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


વેશેસ્ત સર્વેર્ફ્તેવ વેદ: (ગીતા ૧૫.૧૫). આ જ વાત ભગવાન કૃષ્ણટ્ેપાયન 
વ્યાસે પોતાના પુત્ર શુકદેવને અધ્યાત્મ વિદ્યાનો ઉપદેશ આપીને અંતમાં 
કહી છે : 
રજેલ્મવસદસ્રાળિ સિર્મથ્યાપૃતમર્મુતમ્‌ । 
તવનીતં યથા રઘ્તઃ વાછણાવન્તિર્યથેવ ત્ત । 
તથેવ વિયુષાં સતાન પુત્રહેતો: સમુર્થુતમ્‌ ॥ 
- મ.ભા.શાં.૫. : ૨૪૬.૧૪-૧૫ 


ન્‌ 


અર્થાત્‌ - “જેવી રીતે દહીંને વલોવીને માખણ કાઢવામાં આવે છે, અથવા 
લાકડીઓ ઘસીને અગ્નિ પ્રગટાવવામાં આવે છે, તેવી જ રીતે મેં દસ હજાર 
ત્્દ્ચાઓનું મંથન કરીને આ અધ્યાત્મ જ્ઞાન બહાર કાઢ્યું છે.” 


અહીં આપવામાં આવેલી ઉપમાઓ પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કે, જેમ દહીંના 
પ્રત્યેક ભાગમાં નવનીત સૂક્ષ્મ રૂપે વિધ્માન હોય છે, તેમ દસ હજાર ત્રદ્ચાઓના 
સમૂહ (ત્રશ્ગ્વેદ)ની પ્રત્યેક ત્રદ્ચામાં અધ્યાત્મ જ્ઞાન સૃક્ષ્મ રૂપે ઓતપ્રોત છે. 
તદનુસાર જ સ્વામી દયાનંદની માન્યતા છે - “સૈવેશ્વસ્સ્યેજાસ્મિત્રષિ 
મત્રાર્થેડત્યન્તત્યાયૉ ભવત્તિ' (ત્રદગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા, પ્રતિજ્ઞાવિષય) અથાત્‌ - 
“વેદના કોઈ પણ મંત્રમાં ઈશ્વરનો સર્વથા ત્યાગ - અભાવ થઈ શકતો નથી.” 


એટલા માટે કે આચાર્યોના મતમાં પ્રત્યેક મંત્રનો આધ્યાત્મિક અર્થ થઈ શકે 
છે, માટે અધ્યાત્મ પ્રસંગમાં “અગ્નિ” વગેરે શબ્દો ઈશ્વરવાચક છે. નિર્વચનના 
આધારે આધ્યાત્મિક અને આધિદેવિક પ્રક્રિયામાં “અગ્નિ' શબ્દથી પરમેશ્વર, 
રાજા, નેતા, વિદ્ઘાન વગેરેનું પણ ગ્રહણ થાય છે. પરંતુ અગ્નિ, વરુણ, ઇન્દ્ર, 
મરુત્‌, યમ, આદિત્ય વગેરે શબ્દો મુખ્ય વૃત્તિથી ઈશ્વરવાચક છે. ત્રદફ- 
સવનિક્રમણીકાર કાત્યાયનનું વચન છે : ઝોર: સર્વરેવત્ય: પારમેષ્ક્યો વા 
રણો રેવ ઝઞાધ્યાત્તિજ: 1 અર્થાત્‌ - “અધ્યાત્મમાં બધી ત્ર્દ્ચાઓનો દેવતા 
ઓંકાર, પરમેષઠી અથવા બ્રહ્મ છે.” આ બધું નેરુક્ત પ્રક્રિયા દ્રારા જ સંભવ છે; 
કારણ કે વેદના બધા જ શબ્દો ધાતુજ, આખ્યાતજ અથવા યૌગિક છે. એટલું 
જ નહિ, બલ્કે વેદના અનેક મંત્રોમાં “અગ્નિ' વગેરેનાં કેટલાંક એવાં વિશિષ્ટ 
વિશેષણો પ્રયુક્ત થયેલાં છે, જે ફક્ત અધ્યાત્મ પ્રક્રિયા દ્વારા જ ઉપપશન્ન (સિદ્ધ) 
થઈ શકે છે. જેમ કે, વ્તવિમસ્નિમુપ સ્તુહિ (ત્રદ. : ૧.૧૨.૭)માં અગ્નિનું 
વિશેષણ કવિ છે. ભૌતિક અગ્નિ માટે કાવ્યની રચના કરીને કવિની પદવી 
મેળવવી શી રીતે સંભવી શકે ? નિશ્ચિતપણે તેનું લક્ષ્ય પરમેશ્વર જ છે, જેના 
વિશે વેદોમાં 'જવિર્મનીષી' તથા 'પફજ્ય રેવસ્ય જ્ાવ્યપ્‌' કહેવામાં આવ્યું છે. 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૪૫ 


અન્યત્ર અથાત્‌ વ્યાવહારિક જીવન અથવા પદાર્થ-વિદયા, શિલ્પ વગેરેના 
વર્ણનમાં “અગ્નિ' વગેરે શબ્દો ભૌતિક અગ્નિ વગેરે પદાર્થોના પણ 
વાચક છે. 
મંત્રનો વિનિયોગ મંત્રાર્થને આધીન : 
મંત્રનો વિનિયોગ તેના અર્થ પર આશ્રિત છે. જે મંત્રનો જે અર્થ હશે, તદનુસાર 
જ તે મંત્ર વિનિયુક્ત થશે, અન્યથા એ વિનિયોગને અયુક્ત - અયોગ્ય માનવામાં 
આવશે. મંત્રલિંગથી તે તે કર્મમાં નિયુક્તિ એ વિનિયોગનું લક્ષ્ય છે. આથી યથાર્થ 
વિનિયોગનું જ્ઞાન મંત્રના અર્થ પરથી જ થાય છે. બીજા શબ્દોમાં - તે તે કર્મમાં 
વિશિયુક્ત થયેલો મંત્ર સ્વયં પોતાના અથને કારણે જ એ કર્મમાં વિનિયુક્ત છે. 
જેમ કે, ૩ર્બુથ્યસ્વામ્તે.. (યજુ. : ૧૫.૫૪) આ મંત્રનો પાઠ કરીને આપણે 
યજ્ઞકુંડમાં અગ્ન્યાધાન કરીએ છીએ. આ મંત્રનો અર્થ સ્વયં કહી રહ્યો છે કે - 
મારો વિનિયોગ અગ્નિ પ્રજ્વલિત કરવામાં કરવો ઉચિત છે. મંત્રલિંગ જ આ 
કાર્યનો ધોતક છે. ત્રદ્ગ્વેદ (૧1૦.૮૫.૪૨)નો પ્રસિદ્ધ મંત્ર છે : 

ફવ સતં મા વિ યોઇ વિજ્વમાયુર્વ્યશ્નુતમ્‌ । 
કન પુત્રેનણમિર્મોટ્માનો સવે મદે 11 

મંત્રનો અર્થ છે : “તમે બંને અહીં જ - આ જ ઘરમાં રહેજો, પૃથક્‌ ન થશો. 
તમારા ઘરમાં ધર્માનુસાર આનંદ-પ્રમોદ કરતાં રહી, પુત્રો-પૌત્રો સાથે રમતાં 
રહી સંપૂર્ણ આયુનો ઉપભોગ કરો.” 

આ મંત્ર કેટલા સ્પષ્ટ શબ્દોમાં કહી રહ્યો છે કે - મારો વિનિયોગ પતિ-પત્ની 
અથાત્‌ દંપતીને ઉપદેશ - આશીવરદ આપવામાં કરો. તદનુસાર વિવાહ સંસ્કારમાં 
આ મંત્રનો વિનિયોગ કરવામાં આવે છે. 


ત્રશ્ગ્વેદ (૧૦.૧૭૩.૨)નો જ એક બીજો મંત્ર છે : 


ટુરેલાધિ માપ સ્યોણા: પર્વતટુવાવિત્તાત્રત્તિ: । 
૬ન્ર વેદ ધુવસ્તિજ્ેહ રાષ્ટ્મું ઘારય ॥ 

'રસિઃ સ્તુતિ' દેવત આ મંત્ર દ્વારા રાષ્ટ્રપતિ અથવા રાજાને કહેવામાં આવી રહ્યું 
છે કે - “હે રાજન્‌ ! તમે આ જ રાષ્ટ્રમાં રહો, રાષ્ટ્રીય ઉશ્નતિના કાર્યથી વિમુખ 
ન થશો. તમે આ રાષ્ટ્રમાં પર્વતની જેમ નિશ્ચલ અને સૂર્યની જેમ ક્રુવ રહો અને 
રાષ્ટ્રનું ધારણ-પોષણ કરો.” 

ઉપર્યુક્ત મંત્રના અર્થને જોતાં જ કોઈ પણ કહી શકે છે કે, આ મંત્રનો 


ન્‌ 


વિનિયોગ મંત્રાર્થને આધીન છે, નહિ કે મંત્રાર્થ વિનિયોગને આધીન. 


૧૪૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


પ્રામાણિક વેદભાષ્યનાં લક્ષણો અથવા કસોટીઓ : 


હવે વેદાર્થ વિષયક ઉપર્યુક્ત સિદ્ધાંતો અનુસાર નિશ્ચિત કરવામાં આવેલી કેટલીક 
કસોટીઓનું નિરૂપણ કરવામાં આવે છે, જેના પર ખરાં ઉતરતા વેદભાષ્યને જ 
પ્રામાણિક માનવું જોઈએ. જો વેદમંત્રના અર્થ તદનુકૂળ ન હોય તો એમ જ કહેવું 
રહ્યું કે, વેદનો એ અર્થ યોગ્ય નથી - 

૧. વેદના બધા જ શબ્દો પ્રાતિપદિક અર્થાત્‌ ધાતુજ છે. આથી ધાત્વર્થને 
આધારે યૌગિક પ્રક્રિયાથી જ તેના ઠીક ઠીક અર્થ જાણી શકાય છે. 
નિર્વચનના આધારે પ્રકરણાનુસારી કરવામાં આવતા અથોનું નિરૂપણ 
નેરુક્ત પ્રક્રિયા વગર સંભવ નથી. વેદના શબ્દોને રૂઢિ માનીને લૌકિક 
સંસ્કૃતના સાધારણ કોશોની મદદથી વેદોનો સત્યાર્થ પ્રકાશિત થઈ 
શકતો નથી. 


૨. વેદ અપોરુષેય અર્થાત્‌ ઈશ્વર-પ્રદત્ત જ્ઞાન છે. તે સ્વયંભૂ કવિનું અજર- 
અમર કાવ્ય છે. દેવાધિદેવની દેવી વાક્‌ તથા બ્રહ્મ દ્વારા નિઃશ્વસિત શબ્દ 
છે. આથી વેદનું અપૌરુષેયત્વ પ્રામાણિત કરનારા વેદભાષ્યને જ ઠીક 
માનવામાં આવશે. 


૩. વેદ ઈશ્વરીય કૃતિ છે. આથી તેમાં તેના રચયિતાનું - ઈશ્વરનું વર્ણન એવું 
જ હોવું જોઈએ, જેવો તે વાસ્તવમાં છે. ઈશ્વર સચ્ચિદાનંદસ્વરૂપ, 
નિરાકાર, નિર્વિકાર, અજન્મા, અજર, અમર અને સર્વશક્તિમાન છે. 
આથી જો વેદમંત્રોના અર્થથી તે અન્યથા સિદ્ધ કે પ્રતિપાદિત થતો હોય, 
અર્થાત્‌ જો તે મનુષ્યોની માફક જન્મ-મરણના બંધનમાં પડનારો, સુખ- 
દુઃખથી પ્રભાવિત થનારો, સંયોગ-વિયોગ-જન્ય પરિસ્થિતિઓથી પ્રતાડિત,, 
ભૂખ-તરસથી દુઃખી, પોતાના કાર્યની સિદ્ધિ માટે પરમુખાપેક્ષી વગેરે 
પ્રમાણિત થતો હોય, તો નિશ્ચિતપણે જાણવું કે એવો વેદાર્થ ઠીક નથી. 


૪. વેદ અને સૃષ્ટિ બંને એક જ ઈશ્વરની રચના છે. આથી એ બંનેમાં અથાત્‌ 
વેદ અને સૃષ્ટિમાં પરસ્પર કશો જ વિરોધ ન હોઈ શકે. માટે જો 
વેદમંત્રોના અર્થ એવા કરવામાં આવે કે જેથી વેદમાં સૃષ્ટિક્રમ-વિરુદ્ધ વાતો 
હોય તેવું જણાય, તો એવો વેદાર્થ વદતોવ્યાઘાતનું નિદર્શન કરનારો હોઈ 
અમાન્ય સિદ્ધ થાય છે. 


ન 


પ૫. વેદ સાર્વભૌમ, સર્વજનોપયોગી નિયમોના પ્રતિપાદક છે. વેદોમાં જે વાતો 
સૌને અનુકૂળ છે, જેને સદાથી સૌ માનતા આવ્યા છે, આજે પણ માને 
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ન્‌ 


છે અને આગળ જતાં પણ માનશે, જે પ્રાણીમાત્ર માટે હિતકારી છે, એવા 
સર્વતંત્ર સર્વમાન્ય સિદ્ધાંતોનું જ પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે. ચસ્મિસ્સર્વાનિ 


ભૂતાન્યાત્મેવાભૂર્વિઞાનતઃ (યજુ. ૪૦.૭), સ્વસ્તિ મોભ્યો ઞમતે પુરુ ષૅભ્વ: 
(અથર્વ. ૧.૩૧.૪) ઇત્યાદિ વેદવચનોથી આ માન્યતાની પુષ્ટિ થાય છે. 


હ 


એટલા માટે વેદોમાં પશુહિસા, માંસભક્ષણ, સુરાપાન, અશ્લીલતા 
વગેરેનો ઉલ્લેખ હોઈ શકે નહિ. વેદનો પ્રત્યેક મંત્ર કોઈ ને કોઈ 
'ત્તાતિરેશવ્તસમયાવસ્છિત' સિદ્ધાંતનો પ્રંતેપાદક છે. આથી જો વેદનો કોઈ 


અર્થ આ માન્યતાથી વિરુદ્ધ જણાય તો તે માનનીય થઈ શકે નહિ. 


૬. વેદમાં આવતાં કેટલાંક નામોને જોતાં પ્રથમ દષ્ટિએ એવો ભ્રમ થઈ જાય 
છે કે વેદમાં ઇતિહાસ છે. પરંતુ આવો ભ્રમ વેદના શબ્દોને રૂઢિ માનવાથી 
ઉત્પન્ન થાય છે. હકીકતમાં આવા શબ્દો તમામ આચાર્યોના મતમાં 
યૌગિક છે. વેદમાં અનિત્ય ઇતિહાસ (અર્થાત્‌ કોઈ વ્યક્તિ કે ખાસ જાતિ 
અથવા પ્રજાના ઇતિહાસ)નો બિલકુલ ઉલ્લેખ નથી. જો આવો કોઈ 
ઉલ્લેખ હોત તો વેદની ઉત્પત્તિ એ વ્યક્તિ કે જાતિ પછી થઈ હોવી જોઈએ 
એમ માનવું પડે. અને જો એમ માનવામાં આવે તો વેદની નિત્યતા ન 
રહે, અને ઊલટાનું ઈશ્વરમાં પણ પક્ષપાતની સિદ્ધિ થશે. કારણ કે 
વેદોત્પત્તિ થઈ એ પહેલાં ઉત્પન્ન થયેલા મનુષ્યોને ઈશ્વરની આ કલ્યાણકારી 
વાણીના અથાત્‌ વેદના લાભથી વંચિત રહી ગયેલા માનવામાં આવશે. 
આથી જે વેદાર્થમાં વેદમાં લોકિક ઇતિહાસ હોવાનો સંકેત મળતો હોય 
તે વેદાર્થ વેદની મૂળ ભાવનાનો દ્યોતક ન હોવાથી સત્ય વેદાર્થ તરીકે 
સ્વીકૃત થઈ શકતો નથી. 


૭. વેદ ભ્રમ, પ્રમાદ, વિપ્રલિપ્સા વગેરે દોષોથી રહિત, નિભ્રાન્ત ઈશ્વરની 
વાણી છે. તેમાં યત્ર-તત્ર પરસ્પર-વિરોધી વચન ન હોઈ શકે. આથી 
વેદના અર્થમાં વિપ્રતિષિદ્ધતાની - પરસ્પર વિરોધની સંભાવના બિલકુલ 
ન હોઈ શકે. માટે જો કોઈ વેદભાષ્યમાં એવી એકબીજાને પરસ્પર 
કાપતી વાતો જોવા મળતી હોય તો ચોક્કસપણે સમજવું કે એ ભાષ્ય 
દૂષિત છે. 


૮. મંત્રનો દેવતા મંત્રનો પ્રતિપાધ અર્થાત્‌ વર્ણ્ય વિષય (5૫0]ટલા ॥ાદ્ાલાળ) 
સૂચવે છે. તે દેવતાને લક્ષ્યમાં રાખી યૌગિક પ્રક્રિયાના આધારે વેદમંત્રનો 
ઠીક ઠીક અર્થ કરવો સંભવ છે. અન્યથા તો અંધારામાં લાઠી ચલાવવા જેવું 


૧૪૮ 


૧૦ 


૧૧ 


૧૨. 


છે, અને અંધારામાં લાઠી ચલાવવાની ઉપલબ્ધિ શુન્ય રહેતી હોય છે. આથી 
દેવતાનો નિશ્ચય કરીને તદનુસાર કરવામાં આવતો અર્થ જ ઠીક હશે. 


. સર્વજ્ઞાનમયો હિ સઃ' અર્થાત્‌ - વેદ સમસ્ત વિધાઓનું મૂળ છે. આ વાત 


સર્વસંમત છે. શિક્ષા, કલ્પ, વ્યાકરણ, નિરુક્ત, છંદ, જ્યોતિષ, ધર્મશાસ્ર, 
પદાર્થવિજ્ઞાન, સાહિત્ય, કળા, શિલ્પ, રાજનીતિ, આયુર્વેદ, ગાંધર્વવેદ, 
વાસ્તુશાસ્ર વગેરે વિષયોના તમામ મુખ્ય ગ્રંથો પોતપોતાના વિષયને 
વેદમૂલક ઘોષિત કરે છે. આમ, વેદ પ્રાણીમાત્ર માટે અપેક્ષિત - આવશ્યક 
સંપૂર્ણ જ્ઞાનના ભંડાર છે. વેદ માનવજીવનનાં સર્વ અંગો પર - વ્યષ્ટિ 
તેમ જ સમષ્ટિ પર પ્રકાશ ફેંકે છે. આથી જે વેદાર્થથી આ વાતની પુષ્ટિ 


થતી ન હોય તે વેદાર્થ વેદના વેદત્વનો વિઘાત કરનારો છે, એમ 
નિશ્ચિત સમજવું. 


-વેદમાં આવતાં નામ ધાતુજ હોવાથી, ધાતુઓ અનેકાર્થક હોવાથી, અને 


"૮ ક 


વેદ સર્વજ્ઞાનમય હોવાથી, વેદમંત્રો વિવિધ અર્થોનો પ્રકાશ કરવામાં 
સમર્થ છે. આથી વેદમંત્રોના આધિદેવિક, આધિભોતિક અને આધ્યાત્મિક 
પ્રક્રિયાનુસારી અર્થ થવા જોઈએ. ત્રદગ્વેદના ભાષ્યકાર સ્કંદસ્વામીએ 
નિરુક્તનું પ્રમાણ (નિ.ભા. : ૭.૪) ટાંકીને કહ્યું છે કે, યાસ્ક મુનિના 
મત અનુસાર વેદમંત્રના ત્રણ પ્રકારે અર્થ થવા જોઈએ. સ્વામી દયાનંદે 
મંત્રોની પારમાર્થિક અને વ્યવહારિક વ્યાખ્યાનું પણ વિધાન કર્યું છે, 
જેનો સમાવેશ અંતે તો ત્રિવિધ પ્રક્રિયાનુસારી અર્થોમાં થઈ જાય છે. 
પ્રકરણ વગેરે અનુસાર મંત્રોના તમામ સંભવ અર્થોનું નિરૂપણ થવું 
જોઈએ. 


વૈશેષિક દર્શન (૬.૧.૧) અનુસાર 'બુર્દ્િયર્વા વાવ્યજીતિર્વેર્‌' અર્થાત્‌ 


- વેદનું પ્રત્યેક વાક્ય, વેદનો પ્રત્યેક શબ્દ, અને વેદનો પ્રત્યેક અક્ષર 
બુદ્ધિપૂર્વક છે. આથી વેદમાં તર્ક-વિરુદ્ધ કશું જ ન હોઈ શકે. વેદનો 
કોઈ પણ મંત્ર આની અવહેલના ન કરી શકે. માટે સર્વજ્ઞ બ્રહ્મની 
દિવ્ય વાણી વેદમાં જો ક્યાંય કશું પણ તર્ક-વિરુદ્ધ જણાય તો એ તેના 
અથનો જ દોષ હશે, નહિ કે સ્વયં વેદનો. એવો તર્ક-વિરુદ્ધ વેદાર્થ 
કદાપિ માન્ય ન હોઈ શકે. 

જે વેદભાષ્ય યાસ્ક વગેરે નિરુક્તકારો, પાણિનિ વગેરે વૈયાકરણો, 


કા જા 


બ્રાહ્મણ-ગ્રંથ વગેરેના રચયિતાઓ, સાંખ્ય-વેશેષિક વગેરે દર્શનશાસ્ત્રોના 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયા ૧૪૯ 


૧૩ 


પ્રણેતાઓ તથા અન્ય ત્રદ્ષિઓનાં વેદાર્થ વિષયક મંતવ્યોને અનુકૂળ હોય, 
તેને જ પ્રામાણિક ભાષ્ય માની શકાય છે. 


.સૃષ્ટિના આદિ કાળથી આજ પર્યત આપણા દેશના ત્ર્દષિમુનિઓ, 


આચાર્યો તથા દેશદેશાંતરના મનીષીઓનો એ પરંપરાગત વિશ્વાસ રહ્યો 
છે કે, વેદ માનવમાત્રના કલ્યાણ માટે અપેક્ષિત - આવશ્યક પવિત્ર 
જ્ઞાનના ભંડાર છે, અને સમસ્ત વિદ્યાઓ તથા વિજ્ઞાનોનું મૂળ છે. વેદના 
જે અર્થથી આ ભાવનાને બળ મળતું ન હોય, તે વેદના યથાર્થ સ્વરૂપનું 
દર્શન કરાવવામાં અસમર્થ હોઈ ત્યાજ્ય ઠરે છે. આથી ઊલટું, જે અર્થને 
વાંચવાથી વેદ પ્રત્યેની શ્રદ્ધા અને આસ્થામાં વૃદ્ધિ થતી હોય, તે અર્થ ગ્રાહ્ય 
ઠરે છે. 


: ૧૨: 


વેદોમાં ઈતિહાસ 


વેદોમાં એતિહાસિક પક્ષનું ઔપચારિત્વ : 


મંત્રોમાં આખ્યાન (ઇતિહાસ)નો સિદ્ધાંત ઔપચારિક છે, કારણ કે નહિ તો 
વેદના નિત્યત્વનો વિરોધ થશે. યૌગિક પ્રક્રિયાનુસાર અર્થ કરવાથી વેદનો કોઈ 
પણ શબ્દ વ્યક્તિ કે સ્થાનવિશેષનો વાચક રહી શક્તો નથી. જ્યાં આવું જણાય 
ત્યાં હકીકતમાં પ્રાકૃતિક જગતનાં કારણ તથા કાર્યરૂપ તત્ત્વોનું ઓપચારિક અથવા 
આલંકારિક વર્ણન કરવામાં આવ્યું હોય છે. આ મુજબ નહિ માનવાથી શું 
પરિણામ આવે, તે સ્પષ્ટ કરતાં મીમાંસા ભાષ્યકાર શબર સ્વામીએ લખ્યું છે : 
રૃતિદાસવત્તનમિર્‌ં પ્રતિભાતિ, દુતિદાસે ત્ત વિધો સતિ ઞારિમત્તા હોષો વેરે પ્રસઞ્યેત । 
અથતિ - “આ ઇતિહાસ જેવું પ્રતીત થાય છે, પરંતુ (હકીકતમાં એવું નથી); જો 
ઇતિહાસ માનવામાં આવે તો વેદને સાદિ અથવા અનિત્ય માનવા પડશે.” 


નિરુક્તના ભાષ્યકારોએ એતિહાસિક પક્ષનું ઔપચારિકત્વ (ગૌણત્વ) દીવા 
જેવું સ્પષ્ટ કર્યું છે. સાયણ કરતાં લગભગ એક હજાર વર્ષ પહેલાં સ્કંદસ્વામીએ 
પોતાની નિરુક્ત ટીકા (ભાગ ૨, પાન-૭૮)માં લખ્યું છે : ઇ્વમાણ્ાનસ્વરૂંપાળાં 
મત્રાળાં યઞઝમાને સિત્વેણુ ત્ત પજર્થેષુ યોઝના વર્ત્તવ્યા । ઇષ સાસરે સિદ્ધાન્ત: । 
ઝોપત્તાસ્ત્િ મત્રેષ્વાર્યાનસમવ: । પરમાર્થે તુ સિત્યપક્ષ રતિ સિન્દ્રમ્‌ ॥ અર્થાત્‌ - 
“આ જ રીતે જે જે મંત્રોમાં આખ્યાન અર્થાત્‌ ઇતિહાસનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું 
છે, તે તમામ મંત્રોની યજમાનપરક અથવા નિત્ય પદાર્થોમાં યોજના કરી લેવી 
જોઈએ. આ નિરુક્તશાસ્રનો સિદ્ધાંત છે. હકીકતમાં તો નિત્ય પક્ષ જ મંત્રોનો 
વિષય છે.” 


પરમાર્થ તુ સિત્યપક્ષ ટૃતિ સિન્દ્રમ કહી સ્કંદે આ વિષયમાં તિરુક્તશાસ્રના સિદ્ધાંતનું 
જ પ્રતિપાદન કર્યું છે. એટલું જ નહિ, બલ્કે એ સિદ્ધાંત અનુસાર તેમણે રેવાષિ અને 
શત્તનુ ને વિદ્યુત અને પાણી બતાવી આ મંત્રો અથવા આ સૂક્તની સંગતિ લગાવીને 
પણ બતાવી દીધી છે. સ્કંદના પણ પૂર્વવર્ત્ી માનવામાં આવતા વર્રુચિએ પોતાના 
“નિરુક્ત-સમુચ્ચય' (પાન-૭૧)માં લગભગ આવા જ શબ્દોમાં કહ્યું હતું : 

' ઝોપત્તાર્ત્તિડ્યં મત્રેષ્વાર્યાનસમયો સિત્યત્વવિસેઘાત્‌ | પરમાર્થેન તુ સિત્યપક્ષ 


વેદોમાં ઇતિહાસ ૧૫૧ 


ળવ કૃતિ સેર વતા: ।' અર્થાત્‌ - “મંત્રોમાં ઇતિહાસ ઔપચારિક (ગૌણ) છે; કારણ 
કે એવું (વેદમાં ઇતિહાસ છે એવું) માનવાથી વેદના નિત્યત્વનો વિરોધ થશે. 
પરમાર્થથી તો નિત્ય પક્ષ જ ઠીક છે.” 


કુમારિલ ભટ્ટે પણ તંત્રવાર્ત્તિકમાં અનેક સ્થાને આ સિદ્ધાંતની પુષ્ટિ કરી છે. 
દુર્ગે પણ પોતાની નિરુક્ત ટીકા (પાન-૭૪૪)માં આ જ મતનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. 
આયુર્વેદના મુખ્ય ગ્રંથ સુશ્રુત (સૂત્રસ્થાન, પૃ. ૫)માં લખ્યું છે : યસ્ત્વિન્રો તોવે 
પુરું ષેડદવ્તર₹: સઃ । ... ૪ દ્રો સેષ:, સોપ: પ્રસાર:, વસવઃ સરવર, ઞફિવનો વજાસ્તિઃ, 
8૪ રુત્સાઈઃ, તળો પોઇ, ઝ્યોતિર્સાનમ્‌ ।। 


આ બધાં પ્રમાણો પરથી સિદ્ધાંત રૂપો એતિહાસિક પક્ષનું ઓપચારિકત્વ 
(ગૌણત્વ) સૂર્યના પ્રકાશની જેમ સિદ્ધ થાય છે. 


રોચક બનાવવા માટે આખ્યાન : 
જ્યારે રજોગુણ અને તમોગુણની વૃદ્ધિને લીધે મનુષ્યોની બુદ્ધિ મંદ પડવા 
લાગી ત્યારે ત્્દૂષીઓએ મંત્રગત ગૂઢ તત્ત્વોને સમજાવવા માટે મંત્રગત પદોના 
આશ્રયે તે વિષય સંબંધી આખ્યાયિકાઓની કલ્પના કરી. જે રીતે વ્યાખ્યાનોમાં 
જનતાને સમજાવવા માટે કલ્પિત રોચક કથાઓ દ્વારા કોઈ ગંભીર વાતને 
સ્પષ્ટ કરવામાં આવે છે, એ જ રીતે વેદના ગૂઢ અભિપ્રાયને હૃદયંગમ 
કરાવવા માટે બ્રાહ્મણો તથા પુરાણોમાં વેદાર્થ-અનુકૂળ રોચક કથાઓની 
કલ્પના કરવી આવશ્યક સમજવામાં આવી. આવા જ ભાવથી ભગવાન 
વેદવ્યાસે 'દૃતિદ્ાસપુરાળાભ્યાં વેટ સમુપબુંઇ્યેત્‌ માં ' સમુપજઇ્યેત્‌' પદનો નિદેશ 
કર્યો છે. 

યાસ્કે મંત્રાર્થ પૂર્વે 'ઝત્રેતિહ્ાસમાત્તક્ષતે' અથવા કાલ્પનિક ઇતિહાસ કે 
આખ્યાયિકા લખવાનું પ્રયોજન આ રીતે સ્પષ્ટ કર્યું છે : 'ત્રશ ષેર્ડજાર્થસ્ય 
પ્રૉત્તિર્ભવત્યાણયાનસંયવ્તતા ॥' (નિરુક્ત ૧૦.૧૦.ર) અથાત્‌ - “મંત્રાર્થદ્રષા 
કવિની સ્વ-દષ્ટ મંત્રાર્થને સમજાવવા માટે એને કથા સાથે સંયુક્ત કરવામાં પ્રીતિ 
હોય છે.” વેદના સંદર્ભમાં “ઇતિહાસ'નું લક્ષણ બતાવતાં દુર્ગે પોતાની નિરુક્ત 
ટીકામાં લખ્યું છે : ચઃ વ્ફ્ત્રવઘ્યાત્મિજ ઝાધિરેવિજ ઝાધિભૌતિવ્સે વાર્ડર્થ 
ઝાર્ક્યાયતે રિષ્ટ્યુર્તાર્થાવભાસનાર્થ સ દૃતિઇાસ હૃત્યુત્યતે । (૧૦.ર૬.૨) અર્થાત્‌ 
- “જે કોઈ પણ આધિદેવિક, આધ્યાત્મિક અથવા આધિભૌોતિક અર્થ ભાગ્યથી 
બુદ્ધિમાં ઉત્પન્ન થયો, એને પ્રગટ કરવા માટે જે કથન હોય છે એ “ઇઈતિહાસ' 
કહેવાય છે.” આથી સ્પષ્ટ છે કે અહીં પ્રયુક્ત “ઇતિહાસ' પદ કોઈ વાસ્તવિક 
એતિહાસિક ઘટનાનું વાચક નથી. 


૧૫૨ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


પહેલાં વેદમંત્રો અંતર્ગત સંજ્ઞાપદોની વ્યક્તિગત સંજ્ઞા રૃપે કલ્પના કરી 
વ્યાખ્યા-ગ્રંથોમાં ભૂમિકાની કલ્પના કરવામાં આવી. પછી એ કલ્પિત ભૂમિકાના 
આધારે વેદથી ભિન્ન બીજાં કેટલાંક નામ જોડી દઈ નાનાં-નાનાં કથાનકો રચવામાં 
આવ્યાં, અને કાલાંતરે એ જ કથાનકોને વાસ્તવિક ઘટના અથવા ઇતિહાસનું 
નામ આપવામાં આવ્યું. આ મુજબ રોચકતા ઉત્પન્ન કરવા માટે કરવામાં આવેલી 
કલ્પનાને વાસ્તવિક માની લેવામાં આવી. કાલાંતરે લોકો મંત્રોના આધારે 
આખ્યાનોની કલ્પના કરવાને બદલે આખ્યાનોને આધારે વેદમંત્રો રચાયા 
હોવાની કલ્પના કરવા લાગ્યા. આ પ્રસંગને ઠીક રીતે સમજવા માટે અત્રે એક 
વાર્તા ટૂંકમાં પ્રસ્‍તુત કરવામાં આવે છે, જે અનેક લોકોએ પોતાની દાદી કે નાની 
પાસે સાંભળી હશે. 


“એક વૃદ્ધ સ્ત્રી હતી. તેને બે પુત્રો હતા. એક પુત્ર આજ્ઞાકારી અને સેવાભાવી 
હતો, જયારે બીજો ઉદંડ હતો અને માતાને તંગ કર્યા કરતો. માતાએ આજ્ઞાકારી 
પુત્રને આશીર્વાદ આપ્યા કે, તું હંમેશાં ઠંડો ઠંડો આવીશ અને ઠંડો ઠંડો જઈશ. 
જ્યારે પેલા ઉદંડ પુત્રને માતાએ શ્રાપ આપ્યો કે, તું હંમેશાં બળતો-બળતો 
આવીશ અને બળતો-બળતો જઈશ. માતાના આશીવર્દથી પહેલો પુત્ર ચંદ્ર બની 
ગયો અને તેના શ્રાપથી બીજો પુત્ર સૂર્ય બની ગયો.” 

આ વાર્તા સાંભળીને એવું લાગે કે તે વૃદ્ધાના પુત્રોમાંથી જ સૂર્ય અને ચંદ્રની 
ઉત્પત્તિ થઈ હશે; એ પહેલાં સંસારમાં સૂર્ય પણ ન હતો અને ચંદ્ર પણ ન હતો, 
પરંતુ તે વૃદ્ધા અને તેના એ બે પુત્રો જરૂર હતાં. હવે વિચાર કરો કે આવી વાતને 
સત્ય કે વાસ્તવિક એતિહાસિક ઘટના માનવા કોણ તેયાર થાય ? સૌ કોઈ એમ 
જ કહેશે કે આ તો હિતોપદેશની જેમ બાળકોને ઉપદેશ આપવા માટે ઘડી 
કાઢવામાં આવેલી વાર્તા છે. આજકાલ વ્યાખ્યાનોમાં જોવા મળતી દ્રષ્ટાંત-બાહુલ્ય 
(ક્યારેક તો હદ બહારનાં દ્રષ્ટાંતો આપવાની) શૈલી તથા તેની વધતી જતી 
લોકપ્રિયતા પાછળનું આ જ કારણ છે. વેદના વ્યાખ્યા-ગ્રંથોમાં જે આખ્યાનો 
કહેવામાં આવ્યાં છે તેનું પણ આવું જ સ્વરૂપ છે. તેને ઠીક રીતે ન સમજવાને 
કારણે જ વેદમાં ઈતિહાસ હોવાની મિથ્યા કલ્પના કરી લેવામાં આવી છે. 

યાસ્ક વેદગત કોઈ શબ્દના તત્ત્વાર્થને સમજાવવા માટે, જેણે એ તત્ત્વજ્ઞાન 
પોતાના જીવનમાં ચરિતાર્થ કર્યું હોય તેવી કોઈ પ્રસિદ્ધ વ્યક્તિનું નામ પ્રસ્‍તુત કરી 
દે છે. તે વ્યક્તિનું એ નામ ઠીક ઠીક અન્વર્થક હોવાથી વેદમંત્રના એ શબ્દનો 
ગૂઢાર્થ અધ્યેતાઓને સરળતાથી હૃદયંગમ થઈ જાય છે. આ શૈલીનો નિદેશ 
ભાગવતપુરાણ (૧.૪.૨૯)માં આ રીતે કરવામાં આવ્યો છે : ભારતવ્યપરેજઞેન 


વેદોમાં ઈતિહાસ ૧૫૩ 


છાપ્નાયાર્થજ્ત ૬શિત: અર્થાત્‌ - ભારતેતિહાસના બહાને વેદનો અર્થ પ્રદર્શિત 
કરવામાં આવ્યો છે. 

વેદોમાં ઉપમા રૂપ યુદ્ધોનું વર્ણન : 

વેદોમાં અનેક સ્થાને યુદ્ધોનું વર્ણન જોવા મળે છે. પ્રથમ નજરે જોતાં આવાં 
પ્રકરણોમાં એતિહાસિક ઘટનાઓનું વર્ણન થયેલું જણાય છે, પરંતુ એ મંત્રોમાં 
ઉપમા ઘટાવવાના નિમિત્તથી યુદ્ધોનાં રૂપક હોય છે. ઇન્દ્ર અને વૃત્રનું યુદ્ધ ખૂબ 
જ પ્રસિદ્ધ છે. તેને મોટે ભાગે દેવાસુર-સંગ્રામ રૂપે એક એતિહાસિક ઘટના 
માનવામાં આવે છે. પરંતુ જ્યારે આપણે એ યાદ કરીએ છીએ કે વેદના શબ્દો 
તો યૌગિક છે, ત્યારે તેની વાસ્તવિકતા સ્પષ્ટ થઈ જાય છે. ત્રથ્ગ્વેદ (૧.૩૨.૧૦)માં 
રૂપક અલંકારમાં વર્ષાકાલીન મેઘનું વર્ણન છે. નિરુક્ત (૨.૧૬.૨)માં ઇન્દ્ર-વૃત્ર 
પ્રતિપાદક આ મંત્રની વ્યાખ્યા કરતાં યાસ્ક લખે છે : ગ્ાપાં ત્ત ઝ્યોતિષસ્ત્ર 
મિશ્રીમાવવર્મળો વર્ષવ ઞાયતે । તત્રોપમાર્થેન યુદ્્રવર્ળા ભવસ્તિ । અથાત્‌ - 
“મેઘસ્થ જળની સાથે વિદ્યુતનો સંબંધ થવાથી વરસાદ થાય છે. વેદમાં એ 
સંબંધમાં જે ઇન્દ્ર-વૃત્રના યુદ્ધનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે, તે ઉપમા રૂપે છે.” 
યાસ્ક (૨.૧૬.૩) કહે છે : વિવન્દ્રય શરીર્સ્ય સ્રોતાંસિ સિવાસ્યાગ્તવવાર | તસ્મિન્‌ 
તે પ્રસસ્યસ્ટ્સિ ઝાપ: । અર્થાત્‌ - “મેઘ (અહીં વાદળ) શરીરને વધારી જળના 
સ્નોતોને રોકે છે. તે હણાય - નષ્ટ થાય પછી જળ વરસે છે.” આ જ વાત આગળના 
(ત્રદ. ૧.૩૨.૧૧) મંત્રમાં કાવ્યાત્મક ભાષામાં આ મુજબ કહેવામાં આવી છે : 


રાસપલીરરિમોપા ગત્તિણત્તિક દ્વા ગાપઃ પળિનતેવ માવ: । 
ઝપાં વિત્મપિરિતિ યયસીર્‌ વૃત્ર ઞઘન્વા અપ તદવાર ॥ 
અથાત્‌ - “જેમ વેપારી ગાયોને વાડામાં રોકી રાખે છે - પૂરી રાખે છે, તેમ 
મેઘ દ્વારા સંતાડવામાં આવેલું દુષ્કાળ-નાશક જળ રોકાયેલું - અવરોધાયેલું હતું. 
ત્યારે ઇન્દ્રે અથત્‌ વિદ્યુતે મેઘને મારીને જળને રોકનારાં દ્વાર ખોલી નાખ્યાં અને 
વરસાદ પડવા લાગ્યો.” 
હકીકતમાં મેઘનું નામ “વૃત્ર' અને વિદ્યુતનું નામ “ઇન્દ્ર' છે. જયારે 
વિદ્યુતરૂપી વજ મેઘ ઉપર પ્રહાર કરે છે ત્યારે મેઘરૂપી શત્રુ છિશ્ન-ભિન્ન થઈ જાય 
છે અને તે વૃષ્ટિ-જળ રૂપે ધરતી પર આવી પડે છે, વરસી પડે છે. ઇન્દ્ર-વૃત્ર યુદ્ધનું 
આ વણંન બ્રાહ્મણ-ગ્રંથોમાં પણ જોવા મળે છે - વેદનાં વ્યાખ્યાનરૂપ ગ્રંથો હોવાથી. 
ત્યાં પણ વૃત્રની જેમ “અહિ'ને ઇન્દ્રનો પ્રતિઠ્ંદ્દી કહ્યો છે. સુપ્રસિદ્ધ દેવાસુર- 
સંગ્રામને કોઈ વેદોમાં વર્ણિત દેવાસુર-સંગ્રામ સમજી ન બેસે, એ ભ્રાંતિના 
નિરાકરણ માટે શતપથ-બ્રાહ્મણમાં કહ્યું છે : તસ્માજઇુઃ - સેતરસ્તિ યર્રેવાસુરં 


૧૫૪ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


ચર્રિમિત્વાર્ાને ત્વરુરાત કુતિદાસે ત્વત્‌ । (શ.બ્રા. ૧૧.૧.૬.૯) 


ન્‌ 


વેદોનો આ ઇતિહાસ કેવો છે, તેનું સ્પષ્ટ જ્ઞાન ત્રદ્ગ્વેદ (૧.૫૪.૬)ના 
સ્કંદભાષ્યમાં ઉદ્ધૃત એક ઈતિહાસ દ્વારા થાય છે. જેમ કે, ઝ્ત્રેતિહાસમાત્તક્ષતે । 
સમે ગુર: સૂર્યસ્ય ₹થં ભર્‌નવ્તુમેત્્છન્‌, ગઝશ્વં ત્તાપર્તુમ્‌ । તાવિન્ટ્રો રક્ષિતિવાન્‌ દૃત્તિ ॥ 
આ સંગ્રામ અંતરિક્ષમાં થયો. તેમાં સૂર્યના રથ અને ઘોડાની રક્ષા ઇન્દ્રે કરી. 

આ બધું આધિદેવિક છે. વેદનાં કથનનાં સૂક્ષ્મ રહસ્યો ન સમજવાને કારણે 
જ લોકો વેદમાં ઇતિહાસની કલ્પના કરી બેસે છે. 


જડમાં ચેતન સમાન વ્યવહાર - રૂપક માત્ર : 


વેદોમાં અનેક સ્થાને જડ પદાર્થોના સંદર્ભમાં એ પ્રકારની વાતો જોવા મળે છે જાણે 
એ કોઈ ચેતન પદાર્થો ન હોય. અને તેથી કેટલાક લોકોને ત્યાં જડ અથવા 
પ્રાકૃતિક પદાર્થોની પૂજા વગેરે હોવાનો ભ્રમ થઈ જાય છે. આવો ભ્રમ કાવ્યાત્મક 
શૈલી તથા તેમાં છુપાયેલા ભાવ-સૌંદર્યને ન સમજી શકવાને કારણે ઉત્પન્ન થતો 
હોય છે. અચેતન પદાર્થોમાં ચેતન જેવો વ્યવહાર મુખ્યાર્થ સંભવ ન હોવાથી રૂપક 
માત્ર હોય છે. જડ પદાર્થોનું ચેતનની જેમ વર્ણન કરવું, ધૂર્ત મનુષ્યને લોમડી, 
સરળ - સીધા મનુષ્યને ગાય, મૂર્ખને ગધો તથા વિશ્વાસઘાતી મિત્રને “આસ્તીનનો 
સાપ' કહેવો એ હકીકતમાં આરોપિત વર્ણન છે. પ્રકૃતિ જડ હોવાથી ક્યારેય 
કોઈને બોલાવતી નથી. છતાંય જડ પ્રકૃતિમાં બોલાવવાનો આરોપ કરી અંગ્રજીમાં 
શૌચ જવા માટે “0 દ્વા5પ#૯€1" 110 € 1 0 1દ101'€' જેવા શબ્દોનો પ્રયોગ 
કરવામાં આવે છે. 'મઝ્તાઃ ત્રમેશસ્તિ' (મંચ પોકારે છે), “સછા મઇપ્‌' (નદીમાં 
ઘર) વગેરે સંસ્કૃતમાં પ્રસિદ્ધ ઉક્તિઓ છે. પરંતુ ન તો મંચ (માંચડો) પોકારે છે 
અને ન તો નદીની ભીતર ઘર હોઈ શકે છે. પરંતુ મુસ્ત્યાર્થવાથે તક્ષળા - જયાં 
મુખ્ય (અભિધા) અર્થ સંભવ ન હોય ત્યાં લક્ષણાથી લક્ષ્યાર્થ અભીષ્ટ હોય છે. 
ત્યારે “પ્લા: ત્રમેશસ્તિ'નો અર્થ પઝ્તસ્થપુરુ ષા: ત્રનોશસ્તિ તથા 'નછાં મઇમ્‌'નો 
અર્થ સદાસ્તીરે શૃદપ્‌ બની જાય છે. આવું જ સર્વત્ર સમજવું જોઈએ. મુંડન સંસ્કાર 
દરમિયાન જ્યારે બાળકનો પિતા અસ્ત્રાને સંબોધિત કરીને કહે છે - “સ્વધિતે મેન 
દિંસી:' ત્યારે તે “મસ્ત? ત્ર્ણોશસ્તિ'ની જેમ અસ્ત્રામાં ચેતનતાનો આરોપ કરી 
હકીકતમાં એ વાત અસ્ત્રાને નહિ, બલ્કે અસ્ત્રાને ધારણ કરનાર વાળંદને કરે છે. 

પ્રસ્‍તુત વિષયમાં શબરસ્વામીએ પોતાના મીમાંસા-ભાષ્ય (પાન ૧૫૫- 
૧૫૬)માં લખ્યું છે : 

તહ્‌ીત્તિ નદા: સ્તુતિ: 1 યસસપૃન્દ્ધવે સાધનાનાં ત્તેતનસાર્જ્યપુપપાર્યિતુવ્ામ 
ઝામત્રળશજ્ેન ત્તક્ષયત્તિ । ગોષધે ત્રાયસ્વેનમ્‌ દૃત્તિ । શળોતત માવાળ ડુત્તિ । 


વેદોમાં ઇતિહાસ ૧૫૫ 


સત્રાત્રેતનાઃ સ્તો મવાળોડષ શ્ર્ળુય: જિ પુનવિદ્દાસોગપિ ત્રાણાળા ડૃત્તિ ॥ 
અથાત્‌ - “વેદમાં ચેતનોના સાદશ્યથી અચેતનોમાં ચેતનવત્‌ વ્યવહાર 
કરવામાં આવે છે. સંબોધન, આમંત્રણ વગેરે હોવાથી એમ ન સમજવું જોઈએ કે 
એ જડ - અચેતન પદાર્થો ચેતન થઈ ગયા.” 
સંસ્કૃતના એક કવિ ચંદનના વૃક્ષને સંભળાવતાં કહે છે : 


તોવનન્સનત્તન્સ્નટ્પસર્તે ! નાસ્તિન્‌ વને સ્થીયતામ્‌ । 
રુર્વઞે: પરું પેસ્સારદૃ્યેરાત્રસન્તમેતર્‌ વનમ્‌ ॥ 
ચંદનનું વૃક્ષ ન તો કોઈની વાત સાંભળે છે અને ન તો કશો અનુભવ કરે છે. 
પરંતુ તેના માધ્યમથી કોઈ ભલા માણસને દુષ્ટ લોકોના સ્વભાવથી પરિચિત 
કરાવી તેમનાથી દૂર રહેવાની પ્રેરણા આપવી એ જ કવિને મન અભિપ્રેત છે. 


અથર્વવેદના એક મંત્ર (૬.૪૫.૧)માં આ પ્રકારના આરોપનું અત્યંત સુંદર 
તેમ જ ભાવપૂર્ણ ઉદાહરણ જોવા મળે છે. મનમાં પાપ-ભાવના ઉદય થાય ત્યારે 
એક સત્ય-સંકલ્પ વ્યક્તિ તેને કેવી રીતે મારી ભગાડે છે, એ બતાવવા માટે 
મંત્રમાં કહ્યું છે : 
પસેડપેછિ મનસ્પાપ વિશસ્તાનિ જંસસિ । 
પરેરિ ન ત્વા જામે વૃક્ષાન્‌ વનાનિ સં ત્તર મદિષુ મોષુ મે મનઃ ॥ 


લિ 


અથાત્‌ - “હે મનની પાપવાસના ! દૂર હટ. હું તારી કામના નથી કરતો. 


ન્ડ 
છ 


તું શા માટે મારી સમક્ષ રિંદનીય કાર્યોના વખાણ કરે છે ? મારું મન તો ગૃહકાર્યો 
તથા સદ્વિચારોમાં રમણ કરી રહ્યું છે. ચાલ અહીંથી; ક્યાંક જંગલમાં જઈ તારો 
શિકાર શોધ.” 


પાપવાસના ચેતન નથી, પરંતુ એ ભાવનાને આશ્રય આપનાર સ્વયં ચેતન 
છે. એટલા માટે તે એને ચેતન રૂપે સંબોધિત કરી પોતાના શુભ-સંકલ્પને અધિક 
સુદઢ કરવા માટે પોતાનો મનોભાવ પ્રગટ કરી રહ્યો છે. 
ગુણવાદ : 
જે ક્યારેય થયું ન હોય, તેની કલ્પના પણ કરવામાં આવે છે. જે થયું નથી, તેનું 
અન્વાખ્યાન “ગુણવાદ' છે. જે વાસ્તવમાં ક્યારેય થયું નથી તેને કલ્પના દ્વારા 
આપવામાં આવતું આખ્યાનનું રૂપ સ્તુતિ દ્વારા પ્રશંસા કરવાના અભિપ્રાયથી હોય 
છે. શુભ કર્મોમાં પ્રવૃત્ત કરવા અને અશુભ કર્મોથી વિરક્ત કરવા માટે આ 
પ્રકારનાં કથાનકોની રચના કરવામાં આવે છે. પરંતુ ત્યાં પણ જે નામોનો ઉલ્લેખ 
કરવામાં આવે છે તે કોઈ વ્યક્તિ-વિશેષ ન હોઈ નિત્ય પદાર્થોના જ વાચક હોય 


૧૫૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


છે. મીમાંસા ભાષ્યકાર શબરસ્વામીએ આ સંદભંને સ્પષ્ટ કરતાં લખ્યું છે : 
તનૂવ્તમસંવાજ્ઞ વેરે મુળવાવેન પ્રસેત્તનાર્થતાં બૃમદે | મૌળત્વાત્‌ સવાર: | જિ 
સાર્શ્યમ્‌ ? ચથાત્તં પ્રીતે: સાથનમેવમિર્મષિ પ્રીતિસાથનશસ્ત્યિવ્ત પ્રશસિતું 
પ્રશસાવાત્તિના પ્રીતતિસાથનશજ્ેનોસ્યતે । - મી.ભા. ૧.૨.૨૨ 

અર્થાત્‌ - “વેદમાં જે સંવાદ કહેવામાં આવે છે તે ગુણવાદથી પ્રરોચના માટે 
- રુચિ ઉપજાવવા માટે છે; સંવાદ ગૌણતાથી છે. જે રીતે અશ્ન પ્રીતિનું કારણ હોય 
છે, એ જ રીતે સંવાદ પણ પ્રીતિનાં સાધનોની શક્તિથી યુક્ત (પદાર્થ)ની પ્રશંસા 
માટે, પ્રીતિનાં સાધન પ્રશંસાવાચક શબ્દો દ્વારા કહેવામાં આવે છે.” 


આ વિશે તંત્રવાર્ત્તિકમાં કુમારિલ ભટ્ટનું નિમ્ન વાક્ય પણ દ્રષ્ટવ્ય છે : 
ઞઝર્થવાર્વતાપ્યર્થપ્રતિપત્તિ્વતીયસી । 
તર્‌ માણત્વારતે નાન્યત્તસ્યા છસ્તિ પ્રયોઞ્નમ્‌ ॥ - પાન ૨૨૩ 


અર્થાત્‌ - “અર્થવાદથી પણ અર્થની પ્રતિપત્તિ - પ્રાપ્તિ થાય છે. અર્થને ગ્રહણ 


કે કિ ક 


કરાવવો એ જ તેનું પ્રયોજન હોય છે.” 


આખ્યાનોને કારણે નિત્યમાં અનિત્યની પ્રતીતિ : 


જે રીતે કોઈ વ્યાખ્યાતા કેટલાંક પદોને ચેતનની સમાન આરોપિત કરી પોતાના 
વિષયનું નિરૂપણ કરે છે, એ જ રીતે ત્રદ્ષિ તથા તત્સંબંધી આર્ષેય ઉપાખ્યાન 
વગેરેની કલ્પના કરવામાં આવે છે. પ્રથમ દષ્ટિએ જોતાં એ અનિત્ય છે એવો ભ્રમ 
થાય છે, પરંતુ વાસ્તવમાં એ નિત્ય હોય છે. 

ઇન્દ્ર-અહલ્યાની કથા : લોકમાં ઇન્દ્ર-અહલ્યાના પરસ્પર વ્યભિચારમાં પ્રવૃત્ત 
થવાની તથા ત્યાર બાદ ઇન્દ્ર દ્રારા પોતાની પુત્રીમાં ગર્ભાધાન કરવાની કથાનો 
ખૂબ પ્રચાર થયેલ છે. પરંતુ અનેક વાર સ્પષ્ટ કરવામાં આવ્યું છે એ મુજબ વેદના 
બધા જ શબ્દો યૌગિક છે. વેદ વિષયક આ સત્યને ન સમજવું એ જ સઘળા 
અનર્થોનું મૂળ છે. વિશ્વપ્રસિદ્ધ મીમાંસક કુમારિલ ભટ્ટે પોતાના તંત્રવાર્ત્તિક 
નામના મહાન ગ્રંથમાં આ કથાનું સ્પષ્ટીકરણ આ મુજબ કર્યું છે : 

પ્રત્ાપત્તિસ્તાવત્‌ પ્રઞપાતનાધિવાસરાર્ત્ય ળ્વોસ્યતે । સ 
ત્રાસ ળોર્યવેતાયામુષસમુસન્તમ્યેત, સા તરામમનારેવોપત્ાયત દૃતતિ તશ્યુરિતિત્વેન્‌ 
વ્યપર્ફશ્યતે, તસ્યાં ત્તાર ળાગ્્વવીત્નિક્ષેપાત્‌ સ્રીપુક ષવરપત્તાર: । ળવ સમસ્તતેત્તાઃ 
પરમેજ્વર્યનિમિત્તેન્દ્રપર્વા સ્વઃ સવિતેવાઇનિ તીયમાનતયા સત્રેરદન્યા શબ્વાસ્યાયાઃ 
ક્ષયાત્મજ તરખળરેતત્વાત્ત્રીર્યત્યસ્માવ્નેસેવોર્તિનેત્યારિત્ય ્વાદલ્યાત્તાર ફૃત્યુત્યતે ન 
તુ પરસ્રીવ્યમિત્તાસત્‌ । - મી. ૧.૩.૭, તંત્રવાર્ત્તિક, પાન ૨૦૭ 


વેદોમાં ઇતિહાસ ૧૫૭ 


આ અવતરણના અંતિમ શબ્દો પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કે, અહીં વ્યભિચારની 
કોઈ વાત નથી. હકીકતમાં, પ્રજાનું પાલન કરવાથી આદિત્ય (સૂર્ય) અને પરમ 
એશ્ચર્યશાળી હોવાથી ઇન્દ્ર - આ બંને પ્રજાપતિ અને સૂર્યનાં નામ છે. દિવસમાં 
લય પામતી હોવાથી અથાત્‌ ન રહેતી હોવાથી રાત્રિનું નામ “અહલ્યા' છે. જીર્ણ 
કરનારને “જાર” કહે છે. રાત્રિ (અહલ્યા)ની સાથે સૂર્ય (ઇન્દ્ર)નો સંયોગ થવાથી 
રાત્રિનો નાશ થઈ જાય છે. આ જ સંયોગને કારણે ઉત્પન્ન થતી હોવાથી ઉષાને 
ઇન્દ્રની પુત્રી કહેવામાં આવે છે. ઉષાકાળમાં સૂર્યનાં કિરણોનો ઉષામાં પ્રવેશ થાય 
છે, તેને જ ભૂલથી સ્ત્રી-પુરુષના સંબંધના રૂપમાં માની લેવામાં આવ્યો. આમ, 
આમાં પરસ્ત્રીગમનની કોઈ જ વાત કરવામાં આવી નથી. ભલે આ પ્રકારનાં 
કથાનકો અનિત્ય વ્યક્તિઓનાં ઉપાખ્યાનો પ્રતીત થતાં હોય, પરંતુ હકીકતમાં એ 
નિત્ય પદાર્થો તથા ઘટનાઓનાં દ્યોતક છે. કાવ્યશાસ્રનું ઠીક ઠીક જ્ઞાન ન હોવાની 
સ્થિતિમાં એ અન્યથા પ્રતીત થાય છે. 


પુરૂરવા અને ઉર્વશીની કથા : પુરૂરવા અને ઉર્વશીને લઈને પણ અનેક 
આખ્યાનો રચવામાં આવ્યાં છે. પુરાણોમાં ઉર્વશીને નારાયણની જંઘાઓમાંથી 
ઉત્પન્ન થયેલ માનવામાં આવી છે. “૩8'ને 'ઝજ૪' માનીને કરવામાં આવતા 
નિર્વચન અને તેના પર આધારિત ઉર્વશીની ઉત્પત્તિની કથા બંને અશુદ્ધ છે; કારણ 
કે “ઝ₹'ના અર્થમાં “38'નો પ્રયોગ ક્યાંય જોવા મળતો નથી. બૃહદેવતામાં ઉપલબ્ધ 
વણન અનુસાર ઉર્વશીનાં દર્શનથી મિત્ર અને વરુણનું રેત કુંભમાં પડ્યું અને 
મુહૂર્તમાત્રમાં અગસ્ત્ય અને વસિષ્ઠ ઉત્પન્ન થઈ ગયા. ત્યાર બાદ ઉર્વશી પુરૂરવા 
પર આસક્ત થઈ ગઈ અને આગળ જતાં એ બંનેથી આયુ નામનો એક પુત્ર ઉત્પન્ન 
થયો. આ અશ્લીલ અને કઢંગી કથાનું મૂળ ત્રદગ્વેદનો જે મંત્ર બતાવવામાં આવે 
છે તે મંત્ર આ મુજબ છે : 
૩તાસિ મૈત્રાવકળો વસિછોર્વશ્યા બ્રણાન્મનસોર્ડધ તતઃ । 
દ્રપ્ત સ્વં બ્રહ્ધાળા રેવ્લેન વિજ્વે રેવા: પુષ્વરે ત્વાર્રન્ત ॥ 
- ત્રદગ્વેદ : ૭.૩૩.૧૧ 
યજુર્વેદ (૧૮.૩૯.)માં કહ્યું છે : “સૂર્યો મન્થર્વસ્તસ્ય મરીત્તયોડખ્ત₹સઃ' અર્થાત્‌ 
- “સૂર્ય જ ગંધર્વ છે અને તેનાં કિરણો અપ્સરા છે.” અન્યત્ર (યજુ. ૧૫.૧૫- 
૧૯)માં અપ્સરાનાં નામોના વર્ણનમાં મેનકા અને ઉર્વશીનો પણ ઉલ્લેખ કરવામાં 
આવ્યો છે. ત્રદગ્વેદ (૧૦.૯૫.૧૭)માં સ્પષ્ટ કહ્યું છે : ઝત્તરિક્ષપ્રાં ₹્ઝસો 
વિમાનીમુપ- જ્ઞિક્ષામ્યુર્વશીં વત્તિષ્? । અથતિ - “હું વસિષ્ઠ અર્થાત્‌ સૂર્ય અંતરિક્ષમાં 


ઘૂમતી ઉર્વશીને પોતાના વશમાં રાખું.” 


૧૫૮ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


આચાર્ય વરરુચિએ નિરુક્ત-સમુચ્ચય (પાન-૭૧)માં કહ્યું છે : ઝર્વજ્ઞી વિદ્યુર્‌ 
વિસ્તીળમત્તરિક્ષં પ્રશ્નુતે હીવ્વત ઇતિ ડર્વશીવર્ષાવાતે વિદત્તિ । આ વિવરણ પરથી 
સ્પષ્ટ છે કે ઉર્વશી અંતરિક્ષસ્થ પદાર્થ છે, જ્યારે મિત્ર અને વરુણ પાણીનાં મૂળ 
તત્ત્વો - ઔંક્સિજન અને હાઇ;્રોજનના વાચક છે, જેના ચોક્કસ પ્રમાણના 
મિશ્રણથી પાણીની ઉત્પત્તિ થાય છે. ત્રદગ્વેદ (૧.૨.૭) આમાં પ્રમાણ છે. નિઘૂંટુમાં 
પઠિત મિત્ર અને વરુણનો અર્થ યાસ્કે વાયુ જ કર્યો છે. (નિઘ્‌ટુ : ૯.૨.૧૩) 

મિત્ર અને વરુણ - આ બંનેના મેળથી પાણી બને છે, અને ઉર્વશીનું દર્શન થતાં 
અથાત્‌ વિદ્યુત ચમકતાં જ મિત્ર અને વરુણ ધાતુઓનું રેતસ્‌ અર્થાત્‌ પાણી 
(નિઘંટુમાં સ્તસૂ પદ પાણીનું વાચક છે) નીચે પડે છે. આ વૈજ્ઞાનિક સિદ્ધાંતને 
સમજ્યા વિના એક ઢંગધડા વગરની વાર્તા ઘડી વેદ પર આરોપિત કરી દેવામાં 
આવી. મિત્ર અને વરુણે જેને જોઈ હતી તે વિદ્યુત જ હતી, જેનો પહેલા મંત્ર 
(૭.૩૩.૧૦)માં આ શબ્દોથી સ્પષ્ટ ઉલ્લેખ કર્યો છે : વિદયુતો ઝ્યોત્તિ: પરિ 
સંત્િદાનં મિત્રાવરળા યવ્પશ્યતાં ત્વા । પછી પાણીને સંબોધિત કરીને કહ્યું : 
ઝમસ્ત્યો ચત્તા વિજ ઝાગઞભાર અર્થાત્‌ - જેણે તને મનુષ્યોને પ્રદાન કર્યું છે તે સૂર્ય 
છે; કારણ કે સૂર્ય જ પાણીને સમુદ્રમાંથી ગ્રહણ કરી આકાશમાં પહોંચાડે છે. 
પુરૂરવા વિશે વરરુચિનું કથન છે : પુરુંસ્વા મધ્યમર્થાન:, વાય્વાયીનામેવતમઃ પુરૂં 
સૌતીત્તિ પુરુરવા । અર્થાત્‌ - વ્ષકાળમાં મેઘ ભયંકર શબ્દો કરતો હોવાથી તેનું 
નામ “પુરૂરવા' છે. પુરૂરવા અથત્‌ મેઘ તથા ઉર્વશી અથાત્‌ વિઘુતના સંયોગથી 
જ્યારે વરસાદ થાય છે, ત્યારે તેનાથી “આયુ' અથત્‌િ અશ્નની ઉત્પત્તિ થાય છે. 
નિઘ્‌ટુમાં આયુને અશ્નનાં નામોમાં ગણવામાં આવ્યું છે. અન્યથા પણ અશ્ષ આયુ 
અર્થાત્‌ જીવન છે - “ગ્રં વૈ પ્રાળિનાં પ્રાળઃ ।' 

અગસ્ત્ય અને લોપામુદ્રાનું આખ્યાન : અગસ્ત્ય અને લોપામુદ્રાના આખ્યાનની 
રચના ત્રદગ્વેદ (૧.૧૭૯)ના મંત્રોના આધારે થઈ હોવાનું બતાવવામાં આવે છે. 
સર્વાનુક્રમણીકારનું કથન છે : પૂર્વી: ષટ ગાયાપત્યોર્તાપામદ્રાયા ઝમસ્ત્યસ્ય ત્ત 
દ્ત્રર ત્તાભ્યાં સ્ત્યર્થ સંવાય્‌ં શ્રત્વા ઝત્તેવાસી બ્રજ્ત્તાર્યન્ે વૃદત્યારી ઝપશ્યત્‌ । 
અથાત્‌ - “પૂર્વી: પદથી શરૂ થતા સૂક્તની છ ત્ર્શ્ચાઓમાં પતિ-પત્ની અગસ્ત્ય 
અને લોપામુદ્રાનો મેથુન-વિષયક સંવાદ સાંભળીને તેમની પાસે રહેનારા બ્રહ્મચારીએ 
અંતિમ બે ત્રશ્્ચાઓનું દર્શન કર્યું.” 

મહાભારતમાં વનપર્વના ૯૬થી લઈ ૧૦૪ સુધીના અધ્યાયોમાં અગસ્ત્યની 
વાર્તા લખી છે. તે મુજબ અગસ્ત્યે પોતાના પિતરોને પ્રસન્ન કરવા માટે વિવાહ 
કરવાનો નિશ્ચય કર્યો. જ્યારે બહુ જ શોધ કરવા છતાંય તેમને પોતાને લાયક 


વેદોમાં ઇતિહાસ પ.પણ 
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કોઈ કન્યા ન મળી, ત્યારે તેમણે સ્વયં પોતાના મનને અનુકૂળ હોય એવી એક 
કન્યા ઉત્પન્ન કરી લીધી અને તેનું પાલનપોષણ કરી વિદર્ભના રાજાને સોપી 
દીધી. વિદર્ભના રાજાએ તેનું નામ 'લોપામુદ્રા' રાખ્યું અને તેનો વિવાહ 
અગસ્ત્ય સાથે કરી દીધો. એવું કહેવામાં આવે છે કે, ત્રદગ્વેદના ઉક્ત મંત્રોમાં 
આ જ અગસ્ત્ય અને લોપામુદ્રાના પ્રણય-પ્રસંગનો ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યો છે. 
બનવાજોગ છે કે પૌરાણિક યુગમાં કોઈએ પોતાના પુત્રનું નામ અગસ્ત્ય રાખ્યું 
હોય અને એ જ રીતે કોઈ રાજાએ સીતાની જેમ પોતાની પાલિત કન્યાનું નામ 
લોપામુદ્રા રાખ્યું હોય; અને બાદમાં તે બંનેનો વિવાહ પણ થયો હોય. પરંતુ ફક્ત 
આટલી સમાનતાથી જ આ વ્યક્તિગત કથાનક વૈદિક સૂક્તો પર થોપી શકાય 
નહિ. નિરુક્તનાં વચનોથી પ્રગટ થાય છે કે, યાસ્ક-યુગ પહેલાં જ વેદિક 
સંદર્ભોમાં અર્થ-વિકાર થવા માંડ્યો હતો. આ પૂરા કથાનકમાં અગસ્ત્ય અને 
લોપામુદ્રા આ બે સંજ્ઞાપદોને બાદ કરતાં બીજી કોઈ પણ વાતનો આ સૂક્ત સાથે 
મેળ બેસતો નથી. ન તો મૂળ મંત્રોમાં એવું કોઈ પદ છે કે જેમાંથી પ્રજનનનો 
અર્થ નીકળતો હોય. વૈદિક વાડ્મયમાં 'જ્ઞમઃ' શબ્દનો અર્થ કામવાસના કરવો 
અથવા તેમાં મૈથુનિક ભાવના કરવી એ સાહસ માત્ર જ કહેવાશે. એકલા 
ત્રદગ્વેદમાં જ એક્સઠ વાર 'જાપઃ' શબ્દનો પ્રયોગ એકવચનમાં, બાર વાર 
બહુવચનમાં અને પાંચ વાર 'જામવે', 'જામયેતે' એવાં ક્રિયાપદમાં થયેલ છે. 
પરંતુ આ પૈકી કોઈ પણ સ્થાને તેનો પ્રજનન અથવા ભોગવાસનાનો અર્થ 
નીકળતો નથી. ત્યાં આ પદનો પ્રયોગ “ચાહવું - ઇચ્છવું'ના સ્વાભાવિક અર્થમાં 
થયેલો છે. આ સૂક્તમાં 'તતોપાષદ્રા' સામાન્ય સંજ્ઞાપદ રૃપે પ્રયુક્ત થયેલ છે. આ 
શબ્દ સ્‌ - ₹' આ ધાતુમાંથી બન્યો છે. વર્તમાનમાં “મુદ્રા' શબ્દનો અર્થ સિક્કો, 
મહોર, છાપ, વીટી વગેરે કરવામાં આવે છે. કોઈ કોઈ સ્થાને “મુદ્રા'નો અર્થ 
મર્યાદા પણ જોવા મળે છે. જેમ કે, શબ્દ કલ્પટ્ટુમમાં 'સમુદ્ર' શબ્દનો અર્થ કરતાં 
બતાવવામાં આવ્યું છે. પરંતુ અથર્વવેદ (૧૮.૩.૧૯.)માં પ્રયુક્ત પુલ્લિંગ “મુદ્ર' 
પદથી અને 'સુતસં સુટ - ₹' ધાતુથી પણ એ જ પ્રતીત થાય છે કે, જીવનયાત્રામાં 
સુખ-શાંતિ લાવનારા તમામ ગુણો અથવા પદાર્થોને “મુદ્રા' કહેવામાં આવે છે. જે 
અવસ્થામાં સર્વ પદાર્થોનો લોપ થઈ જાય છે, એ વિપત કાળની નિરાશ, હતાશ અને 
અધીર અવસ્થાને 'તોપાષુદ્રા' પદના પ્રયોગથી પ્રગટ કરવામાં આવી છે. આ જ તેનો 
સ્વાભાવિક અર્થ છે. મંત્રગત 'મભીર' પદથી પણ આ જ અર્થની પુષ્ટિ થાય છે. 
કોશોમાં સર્વત્ર “ઝમ' શબ્દ પર્વત, લતા, વૃક્ષ, ખેતી, વનસ્પતિ વગેરે અર્થનો 
વાચક છે, અને “સત્યે ધાતુ એકત્ર કરવું, સંભાળવું વગેરે અર્થોનો વાચક છે. આ 
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રીતે “અગસ્ત્ય' શબ્દનો અર્થ પરિશ્રમી થાય છે. પરિશ્રમી વ્યક્તિ પણ જ્યારે 
પરિસ્થિતિઓથી હાર માની લેતી હોય છે, ત્યારે તેની પત્ની તેને ધીરજ અને 
હિંમત આપે છે. સ્ત્રી અને પુરુષ પરસ્પર સહયોગી બની રહી પોતાની 
જીવનયાત્રા શી રીતે સફળ બનાવી શકે - તેનો પ્રકાશ કરતા આ અત્યંત ભાવપૂર્ણ 
અને ઉપદેશપ્રદ સૂક્તને મનમાન્યા ઢંગે તોડી-મરોડી વિલાસિતાની ફૂલકણી 
બનાવી મૂક્યું છે. કથાનક રૃપે પ્રચલેત આ અનર્ગલ પ્રલાપને સિદ્ધ કરે એવો 
મંત્રોમાં એક પણ શબ્દ જોવા મળતો નથી. 


વેદિક આખ્યાનોના અનેક ભેદ હોવા છતાંય તેને નિમ્ન ત્રણ શ્રેણિઓમાં 
વિભાજિત કરી શકાય છે : 
૧. વેદમંત્રોમાં આવતાં ભિન્ન ભિન્ન સંજ્ઞાપદોને વ્યક્તિ અથવા સ્થાન 
વિશેષનાં વાચક માનીને રચવામાં આવેલાં કથાનકો. 


૨. મંત્રદષ્ટા કહેવાતા ત્રશૂષીઓનાં નામ પર અથવા તેમનાં ચરિત્ર-વર્ણનમાં 
લખવામાં આવેલાં કથાનકો. 


૩. વૈદિક દેવતાઓનાં નામ પર લખવામાં આવેલાં કથાનકો. 


આ ત્રણેય પ્રકારનાં કથાનકોમાંનાં અનેકનું વર્ણન તો નિરુક્તમાં સંકેતમાત્ર, 
પરંતુ બૃહદેવતા, સર્વાનુક્રમણિઓ તથા તેની ટીકાઓમાં વિસ્તારપૂર્વક કરવામાં 
આવ્યું છે. બ્રાહ્મણ-ગ્રંથોમાં પ્રાયઃ આ બધાંનું મૂળ જોવા મળે છે - કોઈ કોઈ સ્થાને 
અલંકાર શૈલીમાં, તો કોઈ કોઈ સ્થાને સ્પષ્ટ રૂપે. મહાભારત તથા ભાગવત, 
હરિવંશ, મત્સ્ય, વિષ્ણુ અને વાયુ વગેરે પુરાણોમાં આ વાર્તાઓ અધિક વિસ્તારથી 
આપવામાં આવી છે. પરંતુ આ પૌરાણિક આખ્યાનો તથા વંશાવલિઓનું વર્ણન 
વિભિન્ન પુરાણોમાં ભિજ્ન ભિન્ન જ નહિ, પરંતુ પરસ્પર-વિરોધી પણ જોવા મળે 
છે. આથી જ એ પૌરાણિક કથાઓનું સર્વત્ર કલ્પિત હોવું સિદ્ધ થાય છે. 

આ કથાનકોના સંબંધમાં એક વિચિત્ર વાત એ છે કે ઇતિહાસ નામધારી 
આપખ્યાનોમાં બહુ જ શોધ કરવા છતાંય કોઈ એકાદ-બે જ એવાં આખ્યાનો મળી 
શકે છે, જેને આપણે સભ્યતા અને સદાચારની કસોટી પર મૂકી શકીએ. બૃહદેવતા 
વગેરે ઉપરોક્ત ગ્રંથોમાં વણિત ચરિત્રોને જોયાં પછી આખ્યાન-અંતર્ગત ત્રદૃષિ- 
જીવનને ફક્ત ત્રણ જ શબ્દોમાં પ્રગટ કરી શકાય છે - કામ, કામિની અને ક્રોધ. 
કોઈ પણ સુંદરીને જોતાં વેત જ તેની પર આસક્ત થઈ જવું અને પછી બળાત્કાર 
સુધ્ધાં કરવા તત્પર થઈ જવું અથવા તો સ્ખલિત થઈ જવું, અને જરૂરત પડ્યે 
ક્રોધાયમાન થઈને શ્રાપ આપવો - બસ, આ બધું તો એમના માટે જાણે સાધારણ 
વાત છે. (બૃહદેવતા : ૫.૯૭). ઇન્દ્ર જેવા દેવતા નામધારી મહાપુરુષ પણ 
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પોતાના મિત્રને મળવા જાય છે ત્યારે ત્યાં તેની પત્ની રોમશાને પ્રણામ કરતી જોઈ 
ન તેનાં ખબર-અંતર પૂછે છે અને ન તો તેને આશીર્વાદ આપે છે. પરંતુ છૂટતાં 
જ પૂછે છે : 'સેમાળિ તે સસ્તિ ત સત્તિ સસ્િ ?' (બૃહદેવતા : ૨.૪). ચ્યવન જેવા 
હજારો (?) વર્ષથી તપસ્યામાં લીન થઈ ગયેલા ત્રદૃષિ ઊધઈ ખાધેલી માટીના 
ઢગલા જેવા થઈ ગયા છે. છતાંય એક અબોધ કન્યા દ્વારા કાંટો ભોકાતા ક્રોધના 
આવેશમાં આવી તેઓ પેલી કન્યાના સંપૂર્ણ પરિવાર અને પરિજનોને મોતના 
મોમાં ધકેલી દે છે, અને પછી એ જ કન્યા જ્યારે તેમને પત્ની રૂપે આપવામાં 
આવે છે ત્યારે તેઓ પોતાનો એ શ્રાપ પાછો લઈ લે છે ! (શ્રીમદભાગવત : 
૯.૩). ત્દરગ્વેદ (૮.૧૯.૩૬)ને આધાર બનાવીને લખવામાં આવેલા બૃહદેવતા 
(૬.૫૪)ના આખ્યાન અનુસાર પુરુકુત્સનો પુત્ર ત્રસદસ્યુ કાણ્વપુત્ર સોભરિએ 
ભીખ માંગતા પોતાની પચાસ કન્યાઓ એકી સાથે દાનમાં આપી દે છે. સોભરિ 
કન્યાઓની આ પલટન તથા દહેજ-સામગ્રી લઈને પોતાના ઘરે જાય છે. ઘરે જઈ 
તે ત્ર્શ્ગ્વેદના આ જ સૂક્ત દ્વારા ત્રસદસ્યુની દાન-સ્તુતિ અને ઘડપણમાં એકી સાથે 
આટલી બધી સ્ત્રીઓ મળવા બદલ ઇન્દ્રની સ્તુતિ કરે છે. ઇન્દ્ર પણ પોતાને 
કરવામાં આવતી સ્તુતિથી પ્રસશ્ન થઈને સોભરિને વરદાન માંગવાનું કહે છે. 
ત્યારે સોભરિ ગદગદ કંઠે કહી ઊઠે છે : 'જાજુત્સ્થજન્યાઃ પગઞ્ત્ાશર્‌ યુમપર્‌ સમે 
પ્રભો 1' (બૃહદેવતા : ૬.૫૪) 

આ જ રીતે અનેક મંત્રદષ્ટા ત્્દષિઓનાં ચરિત્ર પર આ આપ્યાનો દ્વારા જેટલાં 
પણ કલંક થોપવામાં આવ્યાં છે, એ બધાં પૂર્વોક્ત ત્રણ વર્ગોની અંતર્ગત આવી 
જાય છે. આવા જ પ્રકારની ગાથાઓ વૈદિક દેવતાઓનાં નામે પણ ઉપજાવી 
કાઢવામાં આવી છે. જો વૈદિક યુગના ત્રશ્ષિઓના ચરિત્ર સંબંધી આ ગાથાઓ 
વાસ્તવિક ઘટનાઓ હોત, તો આપણા અતીત પર ગર્વ કરવાની વાત તો દૂર 
રહી, આપણે સભ્ય સમાજ આગળ આપણું માથું પણ ઊંચું કરી શક્યા ન હોત. 
એમાંની મોટા ભાગની કથાઓને તો વેદિક આખ્યાનનું નામ પણ આપી શકાય તેમ 
નથી. ફક્ત એ જ આખ્યાનોને વેદિક આખ્યાન કહી શકાય, જેની રચના વેદમંત્રો 
અંતર્ગત સંજ્ઞાપદોને વ્યક્તિ કે સ્થાન વિશેષના વાચક માનીને કરવામાં આવી છે. 


વેદાર્થ-પ્રક્રિયામાં બધાં જ વૈદિક નામોને અથાત્‌ પ્રાતિપદિકોને ધાતુજ 
માનવામાં આવે છે. એટલા માટે નેદાન અને સમસ્ત નેરુક્ત આચાર્યો નામપદોને 
યૌગિક માને છે. અત્યંત પ્રાચીન કાળમાં કે જ્યારે યદચ્છા શબ્દોની ઉત્પત્તિ 
થઈ નહોતી, ત્યારે સમસ્ત લોકિક નામપદોને પણ યૌગિક માનવામાં આવતાં 
હતાં. અને વેદમંત્રોમાં આવતાં સંજ્ઞાપદ આખ્યાતજ હોવાથી વ્યક્તિ- 
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વિશેષનાં વાચક હોઈ જ ન શકે. તેના અર્થ યોગિક અથાત્‌ ધાત્વર્થ અનુકૂળ 
કરવા જ યુક્તિસંગત થશે. 


સામંજસ્યના અભાવમાં ઇતિહાસની અસિદ્ધિ 


એતિહાસિક વ્યક્તિઓ અને ભૌગોલિક સ્થાનોનાં નામ અલગ-અલગ પડ્યાં ભલે 
ઇતિહાસનો ભ્રમ જરૂર ઊભો કરી શકતાં હોય, પરંતુ જ્યારે એ નામોને સંદર્ભ- 
અંતગંત પૂર્વાપર-સંબંધો સાથે પરસ્પર જોડીને તેમાં સામંજસ્ય બેસાડવાનો પ્રયાસ 
કરવામાં આવે છે, ત્યારે એતિહાસિક તથ્યો વિરુદ્ધ હોવાથી તેની તથાકથિત 
એતિહાસિકતા તત્કાળ લુપ્ત થઈ જાય છે. 


આખ્યાન-અંતર્ગત નામોને જો ઇતિહાસ-પ્રસિદ્ધ વ્યક્તિઓનાં વાચક માનવામાં 
આવે તો એ નામોનું ઈતિહાસ સાથે સામંજસ્ય બેસવું જોઈએ. પરંતુ એતિહાસિક 
ઘટનાઓ અને તથ્યોનું વેદમંત્રોમાં વર્ણિત વાતો સાથે સામંજસ્ય બેસતું નથી. આ 


ભો 


જ વાત ભૌગોલિક સંકેતોના વિષયમાં પણ કહી શકાય છે. ઉદાહરણ તરીકે : 


૧. અથર્વવેદ (૧૩.૩.૨૬)માં અર્જુનને દ્રૌપદી (કૃષ્ણા)નો પુત્ર બતાવવામાં 
આવે છે - જૃષ્ળાયાઃ પુત્રો ઝર્સુનઃ । ઈતિહાસ-પ્રસિદ્ધ અર્જુન દ્રૌપદીનો પુત્ર 
નહિ, પરંતુ પતિ હતો. પરંતુ વેદના આ શબ્દોનો યૌગિક અર્થ કરતાં જ 
વાત એકદમ સ્પષ્ટ થઈ જાય છે. શતપથ-બ્રાહ્મણ અનુસાર સત્રિવે યા, 
ઝસાવાર્િત્યસ્તસ્યા વત્લોર્ડઝુન: । અથાત્‌ - “કૃષ્ણા' રાત્રિનું નામ છે, અને 
રાત્રિથી ઉત્પન્ન થવાને કારણે “આદિત્ય' અથવા દિવસ (અર્જુન) તેનો 
પુત્ર છે. આથી અહીં અથર્વવેદમાં વર્ણિત કૃષ્ણા તથા અર્જુનને મહાભારતનાં 
દ્રોપદી તથા અર્જુન માની શકાય નહિ. 

ર. ત્રદગ્વેદ (૬.૯.૧)માં કહ્યું છે : ઝઇફજ્ત્ વૃ્ળમદસ્ઝુન ત્ર । અહીં કૃષ્ણ અને 
અર્જુન બંને એક જ વ્યક્તિનાં નામ છે, જ્યારે ઇતિહાસ (મહાભારત) 
અનુસાર એ બંને ભિન્ન ભિક્ન વ્યક્તિઓનાં નામ છે. હકીકતમાં નિર્વચનના 
આધારે આ મંત્રમાં કૃષ્ણ અને અર્જુન બંને દિવસનાં નામ છે. 

૩. યજુર્વેદ (૨૩.૧૮)માં અંબા, અંબિકા અને અંબાલિકા - આ ત્રણેય નામ 
એકી સાથે જોઈને તરત જ કહેવામાં આવે છે કે, આ તો ભીષ્મ જેમને 
જીતી લાવ્યા હતા એ ત્રણેય કન્યાઓ છે. પરંતુ મહાભારતમાં એમને 
કાશીરાજની કન્યાઓ કહી છે, જ્યારે યજુર્વેદના ઉક્ત મંત્રમાં એમને 
તામ્પીતવાસિની બતાવવામાં આવી છે. હકીકતમાં વેદમાં આ શબ્દો 
માતા, દાદી અને પરદાદીના વાચક છે, અથવા યજુર્વેદ ૧૨.૭૬, ૩.૫૭ 
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તથા આયુર્વેદ અનુસાર એ ઔષધિઓનાં નામ છે. 


૪. ત્રદ્ગ્વેદના ૧.૨૪.૧૨-૧૩ મંત્રોમાં શુનઃશેપ ત્રદષિ અને રાજા હરિશ્રંદ્રની 
વાર્તા બતાવવામાં આવે છે. આ લાંબી-પહોળી વાર્તામાં અનેક વ્યક્તિઓનાં 
નામ આવે છે, જ્યારે ઉક્ત મંત્રોમાં એક 'શુનઃશેપ' શબ્દને બાદ કરતાં 
બીજી કોઈ પણ વ્યક્તિના નામનો સંકેત સુધ્ધાં જોવા મળતો નથી. 

૫. દેવાપિ અને શંતનુની કથાને લઈને વિદેશી તથા કેટલાક ભારતીય 


વિદ્દાનોને પણ એવો ભ્રમ થઈ ગયો છે કે, એ બંને એતિહાસિક 
વ્યક્તિઓ હતી. એતિહાસિક શંતનુનું સાંસ્કારિત - મૂળ નામ મહાભિષ 
હતું - પ્રાટ્મછાભિષસંજ્તિત: (ભાગવત પુરાણ : ૯.૨૨.૧૩). તેણે આ 
'શંતનુ' નામ વેદમાંથી ગ્રહણ કર્યું. ઇતિહાસમાં દેવાપિના પિતા 
પ્રતીપગપ્રતિપગ્પર્યશ્રવાઃ છે, જયારે વેદ પ્રમાણે તો દેવાપિના પિતા 
ત્રદષ્ટિપેિણ હોવા જોઈએ. આ મુશ્કેલીને જોઈને કેટલાક આચાર્યોએ 
દેવાપિના ગુરુ ચ્યવનનું અપર નામ ત્રદૃષ્ટિપિણ માની લીધું અને તેને જ 
દેવાપિના પિતા બનાવી લીધા. આ રીતે આગળ જતાં આર્ષ્પ્ટિષિણ એ 
દેવાપિનું વિશેષણ બની ગયું. કેટલાક વિદ્દાનોના મતે વર્ષકામ સૂક્ત (ત્રદ. 
૧૦.૯૮) પણ દેવાપિ દ્વારા રચિત છે. જો એવું હોત તો દેવાપિએ આ 
સૂક્તમાં શંતનુ માટે મહાભિષ અને પોતાના માટે આષ્ટિષેણના બદલે 
ચ્યાવન પદોનો પ્રયોગ કર્યો હોત. એ પણ તિ્ચિત છે કે આ સૂક્ત 
મહાભારત-પ્રસિદ્ધ દેવાપિ અને શંતનુ પૂર્વે વિધમાન હતું. એ ઉપરાંત આ 
મંત્રનો ત્રશદ્ષિ પણ દેવાપિ છે. મંત્રદષ્ટા દેવાપિ સ્વયંનો નિર્દેશ પ્રથમ 


પુરુષમાં અને ભૂતકાળમાં શી રીતે કરી શકે ? 


નિરુક્તની ટીકા (ભા.ર, પાન ૭૭મ.)માં સ્કંદસ્વામીએ દેવાપિ દ્વારા 
પુરોહિતના રૂપમાં વરસાદ કરાવવા સંબંધી આખ્યાનની વ્યાખ્યા કરતાં 
સ્પષ્ટ લખ્યું છે : રેવાપિવિસુત્‌ | શન્તનુરુ ૬ વૃષિતક્ષળપ્‌ | યર્‌ ચ 
સેવાપિર્વેુતઃ શન્તનવે વૃષત્તક્ષળસ્યોર્જસ્યાર્થાય, પુસેષિતિઃ પૂર્વ હિ વિસોતતે 
પશ્નત્વાઇુજ્વ ...પૂર્વવર્‌ યોગઞ્યપ્‌ ॥ અથાત્‌ - “અહીં દેવાપિ વિદ્યુતનું અને 
શંતનુ પાણીનું નામ છે. વૃષ્ટિરૂપી પાણી વિદ્યુતથી જ વર્ષે છે. પહેલાં 
વિદ્યુત ચમકે છે, અને પછી વરસાદ થાય છે. આથી દેવાપિ (વિદ્યુત)ને 
પુરોહિત કહે છે.” “ત્રદ્ષિ'નો અભિપ્રાય વિદ્યુતથી છે, જેની પુષ્ટિ 
ત્રદગ્વેદનાં નિમ્ન અવતરણો પરથી પણ થાય છે : 


ઝા વિસત્મદ્દ્રિ્મરુ તઃ સ્વરજે ₹્થેશિર્યાત ત્રર જિમર્ટિસ્શ્રપર્ણેઃ । (૧.૮૮.૧) 


૧.૬૯૪ 


વેદાર્થ-ભૂમિકા 


વે વોડત્તર્મર ત ત્ર? ઝ્િવિસુતો સેઞતિ । (૧.૧૯૮.૫) 
સ ત્રશ પ્વા ત્રટ છિવિદયુતઃ વવય: સસ્તિ વેધસ: । (૫.૫૨.૧૩) 
વિદ્રથા ૧૦૪ ત ત્રથ ફિમન્ત: । (૩.૫૪.૧૩) 


હકીકતમાં આ વાર્તા પણ નિત્ય અર્થની યોજક છે, જે એ ત્રદ્ચા સાથે 
સંબંધિત છે કે જેનો વિતિયોગ વૃષ્ટિ-યજ્ઞમાં થાય છે. અમુક સમયે જરૂર 
હોવા છતાંય વરસાદ પડતો નથી. કાં તો વાદળો જ આવતાં નથી અથવા 
આવે છે તો ખરાં પણ વરસ્યાં વગર જ જતાં રહે છે. આવા સંજોગોમાં કૃત્રિમ 
રૂપે વરસાદ કરાવવાના ઉપાયો શોધવામાં આધુનિક વિજ્ઞાન પણ કાર્યરત 
છે. વિજ્ઞાનીઓ એવા પ્રયોગો કરી રહ્યા છે કે જેથી વિમાન દ્વારા આકાશમાં 
ઉપર જઈ એ વાદળો ઉપર કેટલાક વિશિષ્ટ પદાર્થોનો છંટકાવ કરીને એ 
વાદળોને વરસાવી શકાય. વેદમાં કૃત્રિમ વરસાદનો સ્પષ્ટ ઉલ્લેખ જોવા મળે 
છે. ત્રદગ્વેદના વૃષ્ટિકામ સૂક્ત (૧૦.૯૮)માં વિજ્ઞાનીઓ દ્વારા ઉત્તર સમુદ્ર 
(આકાશ)થી અધર (પાર્થિવ) સમુદ્ર તરફ પાણી વરસાવવાની પ્રક્રિયાનો જ 
ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યો છે. આ સૂક્તના અંતિમ મંત્રમાં વિદ્યુતને સંબોધન 


કરવામાં આવ્યું છે કે - તું રાક્ષસોને અર્થાત્‌ વૃષ્ટિ-બાધક તત્ત્વોને અથવા 
ભૌગોલિક કારણોને નષ્ટ કરીને - દૂર કરીને પુષ્કળ જળની વર્ષા કર. 


. યજુર્વેદમાં એક મંત્ર છે, જેમાં પાંચ નદીઓનો ઉલ્લેખ પ્રતીત થાય છે. 


તેના આધારે કેટલાક લોકો વેદમાં પંજાબ અથાત્‌ સ્થાન-વિશેષનું વર્ણન 
બતાવે છે. આ મંત્ર આ મુજબ છે : 
પ્ત નદા: સરસ્વતીમપિ યત્તિ સસ્ોત્તસ: । 
સરસ્વતી તુ પગ્તધા સા રેશેડભવત્લસ્તિ ॥ 
- યજુર્વેદ : ૩૪.૧૧ 
અર્થાત્‌ - “પાંચ નદીઓ પોતાના સ્ોતોમાંથી સરસ્વતી તરફ વહે છે, અને 
એ સરસ્વતી પાંચ પ્રકારની થઈને એ દેશમાં વહે છે.” 


સૌ કોઈ જાણે છે કે ન તો સરસ્વતી નામની કોઈ નદી પંજાબમાં વહે છે, 
ન કોઈ પાંચ નદીઓ સરસ્વતીમાં મળે છે, અને ન તો સરસ્વતી પાંચ 
ધારાઓમાં વહે છે. હકીકતમાં આ મંત્રમાં આવતાં નામોને પ્રાતિપદિક 
માનીને મંત્રનો યોગિક પ્રક્રિયાનુસાર અર્થ કરવાથી માલૂમ પડે છે કે તેમાં 
પાંચ જ્ઞાનેન્દ્રિયો દ્વારા પ્રાપ્ત થતા જ્ઞાનના અથવા મનની પાંચ વૃત્તિઓના 
સ્મૃતિમાં ઠેરવાઈને વાણી દ્વારા અનેકવિધ અભિવ્યક્ત થવાનો ઉલ્લેખ છે. 
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૭. ત્રદ્ગ્વેદ (૧૦.૭૫.૫)ના મંત્રના આધારે આર્યો સપ્તસિંધુ (સાત નદીઓ 
ધરાવતા) દેશમાં વસતા હતા એવી કલ્પના કરવામાં આવે છે. પરંતુ ત્યાં 
સાતના બદલે દસ નદીઓનાં નામ આપવામાં આવ્યાં છે. આગળના જ 
(૧૦.૭૫.૬) મંત્રમાં લખનૌ પાસે વહેતી ગોમતીનું નામ પણ આવે છે. 
ભગીરથ દ્વારા ગંગાને લાવવામાં આવી હતી તેના બહુ જ પહેલાં સૃષ્ટિના 
આરંભમાં વેદોનો પ્રાદુર્ભાવ થઈ ચૂક્યો હતો. ગોમતીની ગણના તો નવી 
નદીઓમાં કરવામાં આવે છે. હકીકતમાં આ શબ્દોને નદીપરક માનીને 
તેની સંગતિ બેસાડી શકાતી નથી. ભૌગોલિક વર્ણન સાથે આ મંત્રોને કશો 
જ સંબંધ નથી. વેદોના આ મંત્રોમાં તો આધ્યાત્મિક સ્રોતો તથા શરીરસ્થ 
વિભિન્ન નાડીઓનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. પરંતુ કાળાંતરે આ જ 
મંત્રોમાંથી શબ્દો પસંદ કરીને પેલી નદીઓનાં નામ પાડવામાં આવ્યાં છે. 


૮. અથર્વવેદ (૧૦.ર.૩૧-૩ર)માં આઠ ચક્ર અને નવ દ્વાર ધરાવતી 
“અયોધ્યા' નગરીનું નામ પણ આવે છે, પરંતુ એ પેલી ઇક્ષ્વાકુ દ્વારા 
વસાવવામાં આવેલી અયોધ્યા નગરી નથી. અથર્વવેદમાં તો એ અયોધ્યા 
(સ્વસ્થ - સુદઢ હોવાથી અજેય) નગરીથી મતલબ છે, જેના વિશે ગીતામાં 
કહેવાયું છે - નવદ્દારે પુરે રેટ અર્થાત્‌ જેમાં દેહી અર્થાત્‌ આત્મા ( યક્ષમાત્મન્વત્‌ » 
નિવાસ કરે છે, જે હિરણ્મય કોશ (જ્ઞિસે રેવવ્ણેશઃ - અથર્વવેદ : 
૧૦.૨.૨૭)માં દેવ અર્થાત્‌ ઇન્દ્રિયો રહે છે, અને જેને બ્રહ્મવિદ્‌ લોકો જ 
જાણે છે. આ બાબતો ઈંટ-પથ્થરની બનેલી અયોધ્યામાં શી રીતે ઘટી શકે ? 

હકીકતમાં વેદમંત્રોના ઠીક ઠીક અર્થાની પ્રતીતિ નિરુક્ત-સંમત નિર્વચનો 

દ્દારા જ થઈ શકે છે. 


દે 


વેદોમાંથી નામ પસંદ કરવાનું કારણ - ગુણોની સમાનતા : 


વેદમંત્રોમાં આવતાં નામો તથા લોકમાં ઉપલબ્ધ થતાં નામોમાં જે સમાનતા જોવા 
મળે છે, તે સમાનતા ગુણોની સમાનતાને લીધે વેદમાંથી એ નામો ગ્રહણ કર્યા 
હોવાના કારણે છે. 

મંત્રગત વિશેષતાઓ તથા ઘટનાઓને આધારે ઈતિહાસમાં વણિત વ્યક્તઓએ 
પોતાનાં નામ રાખી લીધાં અથવા પોતાને અનુકૂળ હોય તેવાં વિશેષણો બદલી 
લીધાં. આજે પણ ચુગલી કરનારને નારદ, ક્રોધીને દુર્વાસા, અત્યાચારીને હલાકૂ 
અથવા ચંગેજખાં, દુષ્ટ મામાને કંસ; અને એ જ રીતે સત્યવાદીને હરિશ્ચંદ્ર, 
પતિવ્રતા સ્ત્રીને સીતા-સાવિત્રી, દાનવીરને કર્ણ વગેરેનાં પ્રાચીન નામોથી 
બોલાવવામાં આવતા સાંભળવા મળે છે. 


૧૬૬ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


જ્યારે જ્ઞાનનો એકમાત્ર આદિમ સ્રોત વેદ જ હતો અને વૈદિક ભાષા જ 
સૃષ્ટિના આરંભકાળમાં મનુષ્યોની એકમાત્ર ભાષા હતી, ત્યારે મનુષ્યો દ્વારા 
રાખવામાં આવેલાં પદાર્થોનાં નામ વૈદિક નામોથી ભિન્ન શી રીતે હોઈ શકે ? 
મનુસ્મૃતિના નિમ્ન શ્લોકમાં આ જ વાત કહેવામાં આવી છે : 


સર્વેષાં તુ સ નામાનિ વર્ધાળિ ત્ત ૃથજ પૃથજ્‌ । 

વેર્શબ્ેભ્ય ત્વાડડ્યે પૃથજ્‌ સંસ્થાસ્ત્ સિર્મતે ॥ 
- મનુસ્મૃતિ : ૧.૨૧ 
અથાત્‌ - સૃષ્ટિની શરૂઆતમાં જ્ઞાન પ્રદાન કરતી વેળા પરમેશ્વરે સર્વ 
પદાર્થોનાં નામ, કર્મ વગેરે બતાવી દીધાં. મનુષ્યો એ જ નામોનો પ્રયોગ કરવા 
લાગ્યા. યૌગિક પ્રક્રિયાનુસાર વેદિક શબ્દોના ભિન્ન ભિન્ન અર્થ થઈ શકે છે. 
એતિહાસિક વ્યક્તિઓનાં માતા-પિતાઓએ વેદના આ શબ્દોના આધારે જ 
તેમનાં આવાં નામ રાખી દીધાં. એ વ્યક્તિઓનાં નામ અને વેદના શબ્દોમાં 
શ્રવણમાત્રની જ સમાનતા છે. એ સિવાય વેદનો એ એતિહાસિક વ્યક્તિઓ સાથે 
બીજો કોઈ જ સંબંધ નથી. વેદમાં ઇતિહાસવાદનું ખંડન કરતાં મહર્ષિ જેમિનિએ 

મીમાંસાદર્શનમાં આ જ મતની પુષ્ટિ કરી છે. 


ત્રિકાલાબાધિત વેદમાં ભૂતકાળનો પ્રયોગ અસંભવ : 


વેદમંત્રોમાં પ્રયુક્ત સટ - તટ - સ્ટ લકારોની ક્રિયાઓથી પ્રતીત થાય છે કે 
ત્યાં અગાઉ ક્યારેય ઘટેલી વાતનું વર્ણન કરવામાં આવી રહ્યું છે. 

એમાં સંદેહ નથી કે વેદમાં ત્રણેય કાળનો પ્રયોગ યત્ર-તત્ર પ્રચુર માત્રામાં 
ઉપલબ્ધ છે. પરંતુ ત્રિકાલાબાધિત વેદમાં ભૂતકાળનો પ્રયોગ શી રીતે સંભવી શકે 
? આથી પાણિનિના મતમાં લૌકિક ભૂતાર્થવાચક લકારોનો પ્રયોગ વેદમાં નથી. 
તેમનું કહેવું છે : “છન્રસિ ત્‌ - સુટ - સિટ્‌ ઘાતુસમ્યન્થે પ્રત્યયાઃ ।' અથતિ્‌ - 
“આ ત્રણેય લકારનો પ્રયોગ ધાતુનો અર્થમાત્ર બતાવવાને માટે કરવામાં આવે 
છે.” કાશિકાકારે તેની વ્યાખ્યામાં લખ્યું છે : 'છન્ર્સિ વિષયે ઘાતુસમ્વન્ધે સર્વેષુ 
વાલેષુ તુટ- ભટ - સ્તિટ્‌ પ્રત્યયા ભવસ્તિ ।' મહાભાષ્યકાર પતંજલિનો પણ આ 
જ મત છે. માટે આ લકારોના પ્રયોગને કારણે ભૂતકાળની ક્રિયા માનીને અર્થ 
કરવો તથા એ અર્થના આધારે વેદમાં ઇતિહાસ સાબિત કરવાની કોશિશ કરવી 
એ વેદ તથા વ્યાકરણ બંનેની સાથે અન્યાય કરવા જેવું છે. 


* ૧૩: 
વેદોમાં પુનરુક્તિ 


પુનરુક્ત દોષ વક્તાના પ્રમાદને પ્રમાણિત કરે છે. વેદમાં અનેક સ્થાને આ દોષ 
નજરે પડે છે. પરંતુ જો વાસ્તવમાં વેદમાં આ દોષ હોય તો ન તો 'વુર્દ્રિૂર્વા 
વાવયવાતિર્વેટે ।' (વૈશેષિક દર્શન : ૬.૧.૧)નો સ્વીકાર થઈ શકે છે, અને ન તો 
તેના (વેદના) રચયિતાને ભ્રમ, પ્રમાદ, વિપ્રલિપ્સા વગેરેના દોષોથી રહિત 
માની શકાય છે. આવી અવસ્થામાં વેદના પ્રામાણ્ય પર પ્રશ્નચિહ્ન લાગે એ 
સ્વાભાવિક છે. 

કોઈ એકની એક વાત જ્યારે ફરીથી કહેવામાં આવે તેને “પુનરુક્તિ' કહેવામાં 
આવે છે. શબ્દ અને અર્થના ભેદથી પુનરુક્તિ બે પ્રકારની હોય છે. જયારે અમુક 
શબ્દો ફરી ફરીને કહેવામાં આવે છે, ત્યારે તેને “શબ્દ-પુનરુક્ત' કહે છે. જેમ કે, 
સિત્ય: સિત્યઃ અથવા જ્ઞીદ્રં મત્ત શીઘ્ર મસ્્છ [; અને જ્યારે ભિન્ન ભિન્ન શબ્દો દ્વારા 
એક જ અર્થને વારંવાર કહેવામાં આવે છે, ત્યારે તેને “અર્થ-પુનરુક્ત' કહે છે. જેમ 
કે, સિત્યં શાશ્વતપ્‌ અથવા ગ્ામ્નિમીછે પાવજં સ્તોમિ । - અહીં શબ્દોની આવૃત્તિ 
નથી, પરંતુ તેમાં પ્રયુક્ત શબ્દોનો અર્થ એક જ છે. 
પુનરુક્તિના પાંચ પ્રકાર : 
પદ, પાદ, અર્ધચ, મંત્ર અને સૂક્તના ભેદથી પુનરુક્ત પાંચ પ્રકારની છે : 
(૧) પદ-પુનરુક્તિ : જ્યાં એક જ મંત્રમાં એક અથવા અનેક પદ ફરી ફરીને 
પ્રયુક્ત થયેલ હોય. જેમ કે - 

(૧) ૩૫ ત્વાન્ને ર્વિરિલે । - ત્રદ. ૧.૧.૭ 

(૨) મત્ત રેઞતિ રક્ષોછી મનત્મ સેઝત્તિ । - તદ. ૧.૧ર૯.૬ 

(૩) વત્વા યુનસ્ઇિ સ ત્વા યુનસ્છિ વસ્મે ત્વા યુનસ્તિ । - યજુ. ૧.૬ 

(૪) મથુમત્તં મઘુશ્તુતમ્‌ । - ત્ર્દ. ૪.૫૭.૨ 

ઉપર્યુક્ત મંત્રાંશોમાં ર્વિ, મનમ, રેઝત્તિ, યુનસ્છિ અને મધુ પદોનો એક કરતાં 
વધારે વાર પ્રયોગ થયો છે. 


૧૬૮ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


(૨) પાદ-પુનરુક્તિ : 
(ક) જ્યાં પૂરો પાદ (ચરણ) ફરી-ફરીને અનેક સ્થાને પ્રયુક્ત હોય. જેમ કે - 


(૧) તન્મે મન: શિવસરસૂપમસ્તુ । - યજુ. ૩૪.૧-૬ 

(૨) વરે રેવાય ઇતિષા વિધેમ । - યજુ. ર૨૫.૧૦-૧૩; ૩૨.૬-૭; ૧૨.૧૦૨ 
(૩) ફુર્ાવેન્સે પરિસ્્રવ: । - ત્રશ.૯, સૂક્ત-૧૧૨, ૧૧૩, ૧૧૪ના દરેક મંત્રમાં. 
(૪) મસ્ત્રાય ત્વા મત્ત્રસ્ય ત્વા શીર્ખ્નો । - યજુ. ૩૭.૩-૧૦ 

(૫) ત્તસ્મે સ્યેજ્ઠય બ્રણાળે નપ: । - અથર્વવેદ: ૧૦.૭.૩૨-૩૪; ૧૦.૮.૧ 
(૬) સ ઝતનાસઃ ૬22: । - ત્ર. ૨.૧૨.૧-૧૪ 

(૭) ઝર્ત્્તન્નુ સ્વરાઞ્યમ્‌ । - ત્રદ. ૧.૮૦.૧-૧૬ 

(૮) ઝપ તઃ શોશત્રય્ઘમ્‌ । - તદ. ૧.૯૭.૧-૮ 

(ખ) જ્યાં એક જ મંત્રમાં પૂરો પાદ (ચરણ) પુનરક્ત હોય. જેમ કે - 
(૧) ત્રવપ્વવં યગામદે ... ષુષ્ઠિવર્ધનપ્‌ । - યજુ. ૩.૬૦ 

(૨) પ્રત્ય રક્ષ: ... ઞરાતયઃ । - યજુ. ૧.૨૯ 

(૩) ઝ્તુનામિ... સૂર્યસ્ય ₹ફજિમિિ: ।- યજુ. ૧.૩૧ 

(૪) મર્ત્રસ્ય ત્તા પત્ત્રાય ત્તા જ્ઞીર્ખે । - યજુ. ૩૭.૬,૭,૧૦માં ત્રણ ત્રણ 


વાર અને ૮ અને ૯માં છ-છ વાર. 


(૫) મળ્ટુવ્ા ઇુવોર્વાન્મળ્યુવા ઝવ રિવ 1 - ત્ર. ૧૦.૧૯૬.૫ 
(૩) અર્ધ્ચ-પુનરુક્તિ ઃ 
(ક) જ્યાં અડધી ત્રશ્ચા (મંત્ર) પુનરુક્ત હોય. જેમ કે - 


(૧) તત્ત ઝા વર્તયામસીઇ ક્ષયાય ત્ીવસે - આ અડધી ત્રદ્ચા ત્રશગ્વેદના 
દસમા મંડલના અઠાવનમા સૂક્તના બારેય મંત્રોમાં ફરી-ફરીને આવે છે. 

(૨) ઝા તૂ ત ૬ શંસય મોપ્વશ્વેષુ શશ્રિષુ સદસ્ેષુ તુવીમઘ । આ અર્ધ્ચ 
ત્રદગ્વેદના પ્રથમ મંડલના ઓગણત્રીસમા સૂક્તના સાતેય મંત્રોમાં સમાનરૂપે 
જોવા મળે છે. 

(૩) અથર્વવેદના સોળમા કાંડના આઠમા સૂક્તના પાંચથી ઓગણત્રીસમા 
સુધીના પચ્ચીસેય (બધા જ) મંત્રો એક જેવા જ છે. માત્ર એક એક શબ્દનો 
જ ભેદ છે. 


વેદોમાં પુનરુક્તિ ૧૯૯ 


(ખ) કેટલાંક સ્થાન એવાં પણ છે કે જ્યાં હિંદીમાં પ્રચલેત ગિરધરની 
કુંડળિઓની જેમ એક મંત્રના અંતિમ ચરણનો આગલા મંત્રના પ્રારંભમાં 
પ્રયોગ થયેલો જોવા મળે છે. જેમ કે - 

(૧) ... વિજ્વસ્ય શ્તમમૃતતમ્‌ । - યજુ. ૧૫.૩૨; 

વિશ્વસ્ય ર્તમમૃતમ્‌ ... । - યજુ. ૧૫.૩૩ 


(૨) ... સ રુદ્રવત્લ્વાદુત: । - યજુ. ૧૫.૩૩ 
સ રુદ્રવત્લ્વાદુતઃ ... । - યજુ. ૧૫.૩૪ 
(૩) ... ભદ્રા ઝત પ્રશસ્તયઃ । - યજુ. ૧૫.૩૮ 
ભદ્રા 3ત પ્રશસ્તય: ...! - યજુ. ૧૫.૩૯ 


(૪) મંત્ર પુનરુક્તિ : જ્યાં પૂરેપૂરો મંત્ર જ અનેક ઠેકાણે જોવા મળતો હોય. 
જેમ કે - 

૧. તત્સવિતુર્વસ્ળ્યં ...વગેરે મંત્ર જે ગાયત્રી મંત્રના નામે પ્રસિદ્ધ છે તે 
યજુર્વેદમાં ત્રણ વાર (૩.૩૫, ૨૨.૯ અને ૩૦.૨), ત્રદગ્વેદમાં એક વાર 
(૩.૬૨.૧૦) અને સામવેદમાં એક વાર (ઉ. ૩.૩.૧૦.૧) આવ્યો છે. 
પ્રારંભમાં ભૂર્ભુવઃ સ્વઃ વ્યાદહૃતિઓ સાથે પઠિત આ મંત્ર યજુર્વેદ (૩૬.૩)માં 
એક વાર ફરી આવ્યો છે. 

૨ . ઇુજામન્સે પુરું «સમ્‌. .. આ પૂરો મંત્ર ત્રદગ્વેદના ત્રીજા મંડળના ૧, પ, ૬, 
૭ અને ૧૫માં સૂક્તોના અંતમાં જોવા મળે છે. 

૩. આપો દિ જા મયોમુવ: ...આ મંત્ર આટલી જગ્યાએ આવ્યો છે : ત્રદ. 
૧૦.૯.૧, યજુ. ૧૧.૫૦ અને ૩૬.૧૪, સામ. ઉ. ૯.૨.૧૦.૧ અને 
અથર્વ. ૧.૫.૧. 

(૫) સૂક્ત પુનરુક્તિ : જ્યાં આખું સૂક્ત પુનરુક્ત થાય છે. જેમ કે - 

૧. ત્રદ્ગ્વેદ (૧૦.૧૦)નું યમ-યમી સૂક્ત અથર્વવેદ (૧૮.૧)માં પુનરુક્ત 
છે. ત્રદ્ગ્વેદ (૧૦.૧૫૪)નું પાંચ મંત્રો ધરાવતું ભાવવૃત્ત સૂક્ત સ્વલ્પ 
પરિવર્તન સાથે અથર્વવેદ (૧૮.૨)માં ઉપલબ્ધ છે. ત્દગ્વેદ (૧૦.૮૫) 
વિવાહ સૂક્ત રૂપે પ્રસિદ્ધ છે. આ સંપૂર્ણ સૂક્ત થોડા ક્રમ વગેરેના ભેદથી 
અથર્વવેદ (૧૪.૧)માં આવે છે. ત્રદગ્વેદ (૧૦.૯૦)નું પુરુષ સૂક્ત થોડાં 
પરિવર્તનો સાથે યજુર્વેદ (અધ્યાય-૩૧) તથા અથર્વવેદ (૧૯.૬)માં પણ 
જોવા મળે છે. આ સૂક્તના કેટલાક મંત્રો સામવેદમાં પૂર્વાર્ચિકના 
અરણ્યપર્વમાં પણ ઉપલબ્ધ છે. 


૧૭૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


૨. કોઈ કોઈ સ્થાને આખું સૂક્ત નહિ, પરંતુ તેના બે-ત્રણ કે તે કરતાં વધુ 
મંત્ર એ જ ક્રમમાં એ જ વેદમાં અથવા અન્ય વેદોમાં પુનરુક્ત છે. જેમ 
કે, વા નજ્ત્ત્ર... વગેરે ત્રદ્ગ્વેદ (૪.૩૧)ના પ્રથમ ત્રણ મંત્ર બિલકુલ 
આ જ ક્રમમાં યજુર્વેદમાં (અ. ૨૭, મં.૩૯-૪૧ તથા અ.૩૬, મં. ૪- 
૬) આ બે સ્થાને, સામવેદમાં (ઉત્તર. ૧.૧૨.૧.૩) અને અથર્વવેદમાં 
વીસમા કાંડના ૧૨૪મા સૂક્તના પ્રથમ ત્રણ મંત્રમાં પુનરાવૃત્ત થયા છે. 

આ ઉપરાંત અનેક સ્થાને એવું પણ જોવામાં આવે છે કે, જ્યાં એક જ ભાવ 

અનેક વાર પુનરુક્ત થયો છે - ભાષા ભલે ભિન્ન હોય. ક કે, ઇન્દ્ર વૃત્રોનો 
સંહારક, એશ્ચર્યશાળી, દાની અને સોમરસનું પાન કરનાર છે. ઉષા ઘુલોકની 
પુત્રી, જ્યોતિષ્મતી અને અંધકારને ઉચિછન્ન કરનારી છે. જ દેવોનો દૂત, 
હવિનું ભક્ષણ કરનાર અને જ્યોતિષ્માન છે. આ પ્રકારના ભાવ વેદોમાં અનેક 
સ્થાને જોવા મળે છે. 

વેદોમાં પુનરુક્તિ હોવા છતાં પણ તેને દોષ માની શકાય નહિ. આ વાતના 


સમર્થનમાં નિમ્ન હેતુઓ છે 

(૧) વેદો ઈશ્વરોક્ત હોવાથી : 

ખરું જોતાં ઈશ્વરોક્ત હોવાથી વેદોમાં પુનરુક્તિને દોષ માની શકાય નહિ. વેદોને 
માનવીય રચના માનવાથી તો તેમાં દોષોની સંભાવના હોઈ શકે છે, પરંતુ તેને 
સર્વજ્ઞ પરમેશ્વરનું નિઃશ્વસિત જ્ઞાન થાતા પછી તેમાં દોષ-દર્શન કરવામાં 
આપણી જ અલ્પશતા પ્રમાણિત થાય છે. ત રિ પ્રયોઞઝનમતમિસન્થાય પ્રેક્ષાવન્તઃ 
પ્રવર્ત્તત્તે । - કોઈ પણ બુદ્ધિમાન પુરુષ પ્રયોજન વગર કોઈ પણ કાર્યમાં પ્રવૃત્ત થતો 
નથી. તો પછી પરમેશ્વર તો પરમ બુદ્ધિમાન - મનીષી છે. ભ્રમ, પ્રમાદ, 
વિપ્રલિપ્સા વગેરે દોષોની તેનામાં કલ્પના થઈ શકતી નથી. આથી તેની કોઈ પણ 
ક્રિયા નિષ્પ્રયોજન અથવા સ્મૃતિભ્રંશતા કે અજ્ઞાનવશ હોઈ શકે નહિ. વુર્દ્રિપૂર્વા 
વાવયવૂતિર્વેર્‌ । (વેશેષિક દર્શન : ૬.૧.૧) અર્થાત્‌ - પરમેશ્વરના નૈસર્ગિક નિત્ય 
જ્ઞાનનો બોધ કરાવતા વેદોમાં, તેના (પરમેશ્વરના) અમર કાવ્યમાં જે વાક્યરચના 
છે, પદ અને પદ-સમૂહોની જે આનુપૂર્વી છે, એ બધું જ અત્યંત બુદ્ધિપૂર્વક છે. 
આથી જ્યાં શબ્દ અને અર્થની પુનરુક્ત પ્રતીત થાય છે ત્યાં તેના વિશેષ 
અભિપ્રાયને જાણવા માટે ગંભીરતાપૂર્વક પ્રયત્ન કરવો જોઈએ. જો કોઈ 
વ્યાખ્યાકારોએ એ પ્રકારના પ્રસંગોમાં વિશેષ અર્થ પ્રગટ કર્યો ન હોય તો એમાં 
વેદોનો નહિ, બલ્કે એ વ્યાખ્યાકારોનો દોષ છે. મહાભાષ્યકારે પાણિનીય શાસ્ત્ર 


માટે લખ્યું છે : વ્યારટ્યાનતો વિશ્ઞેષપ્રતિપત્તિર્ન છિ સન્રેછારતક્ષળમ્‌ । અર્થાત્‌ - 


વેદોમાં પુનરુક્તિ ૧૭૧ 


“કોઈ સૂત્રમાં સંદેહ માત્ર થવાથી જ તેને અલક્ષણ, શાસ્રનિયમ-વિરુદ્ધ ન માની 
લેવું જોઈએ.” પરંતુ વ્યાખ્યાન દ્વારા વિશેષાર્થનું પરિજ્ઞાન કરવાનો પ્રયત્ન કરવો 
જોઈએ. જે રીતે આર્ષ કે અનાર્ષ ગ્રંથોના પુનરુક્તિ દોષની નિવૃત્તિ માટે સૂક્ષ્મ 
વિવેચના કરવામાં આવે છે, એવી જ રીતે વેદોના પુનરક્તતા દોષના નિવારણ 
માટે પણ પ્રયત્ન અપેક્ષિત છે. આ શોધનો વિષય છે, શ્રમસાધ્ય છે, પ્રતિભાસાધ્ય 
છે. મહાભાષ્યકારે સાચું જ કહ્યું છે : છર શબ: સમ્ય સાત: સમ્યજ્‌ પ્રયુત્ત? સ્વર્મે 
તોવે ત્ત વ્તમધુન્મવત્તિ । જે વેદનું પોતાનું અંગ - મુખભૂત વ્યાકરણ શબ્દની આ 
ગરિમાનો ઉદ્ઘોષ કરી રહ્યું હોય, એ વેદ સ્વયં શબ્દોનો નિરર્થક પ્રયોગ કરી 
પુનરુક્તિદોષભાક્‌ બને એ કેવી રીતે સંભવી શકે ? 

(૨) પુનરુક્તિ સપ્રયોજન હોવાથી : 

પ્રયોઞનશ્‌ગ્યત્વે પટ્વાવયયો: પુન: પુનઃ જયન પુનર વિત્તહોષ: - શબ્દ કે વાક્યનું ફરી 
ફરીને નિષ્પ્રયોજન કથન કરવું એ પુનરુક્તિ-દોષ કહેવાય છે. પરંતુ જ્યાં શબ્દ 
કે શબ્દ-સમૂહનો ફરી ફરીને પ્રયોગ કોઈ પ્રયોજનની સિદ્ધિ માટે કરવામાં આવે 
છે, ત્યાં એ પુનરુક્ત ન હોઈ “અનુવાદ' કહેવાય છે. ભિન્ન ભિન્ન શબ્દો દ્વારા એક 
જ અર્થનું કથન પણ સપ્રયોજન હોય છે. આ પ્રમાણે કોઈ વિશેષ અર્થનું પ્રયોજન 
હોવાથી અનુવાદ દોષાવહ હોતો નથી. 'મસ્છ મત્્છ' અથવા “જાઓ જાઓ'માં 
'સસ્્છ' અથવા 'જાઓ'નો બે વાર કરવામાં આવતો પ્રયોગ નિરર્થક નથી, પરંતુ 
એ “જલ્દી ચાલ્યા જાઓ' એ વિશેષ અથનો દ્યોતક છે. ન્યાયદર્શનના 
'ઝનુવાય્‌પપત્તેશ્ત્' (૨.૧.૬૧) સૂત્રની વ્યાખ્યામાં વાત્સ્યાયન મુનિએ પુનરુક્ત 
અને અનુવાદનો ભેદ આ શબ્દોમાં સ્પષ્ટ કર્યો છે : ઝનર્થવ્ણેડભ્યાસઃ પનર વત્તમ્‌, 
ઝર્થવાનભ્યાસોડનુવાર: શીદ્રતરમમનોપરેશત્‌ | અર્થાત્‌ - “જ્યાં પુનરુક્તિ નિરર્થક 
હોય છે, ત્યાં તે દૂષિત હોય છે. જ્યાં અનુવાદ સાર્થક હોય છે, ત્યાં તે નિર્દોષ હોય 
છે. દા.ત. “જ્ઞીઘ્રમ્‌ જીદ્રમ્‌ મમ્યતાપ' માં બે વાર ' જ્ઞીઘ્રમ્‌'નો પ્રયોગ અત્યંત શીદ્રતાનો 


ન્‌ 


સૂચક છે.” વેદમાં પુનરુક્ત સાર્થક અથવા સહેતુક હોવાથી દોષાવહ નથી. 


(૩) અભ્યાસ (પુનઃ કથન) સાર્થક સિદ્ધ હોવાથી : 

વેદમાં એક પણ શબ્દ નિરર્થક નથી. પદ-પુનરુક્તિના બે ભેદ છે : સુબન્તની 
પુનરુક્તિ અને તિડન્તની પુનરુક્તિ. વૈયાકરણોના મતાનુસાર સુબન્તની 
પુનરુક્તિથી વીપ્સા અથાત્‌ વ્યાપ્તિ-અર્થ ગમ્યમાન થાય છે. દા.ત. મામો મામો 
રમળીવઃ અર્થાત્‌ - દરેક નામ રમણીય છે. અહીં રમણીયતાની વ્યાપ્તિ ગામે 
ગામમાં છે, એ અર્થ પ્રતીત થાય છે. તિડન્તની પુનરુક્તિથી ક્રિયાનું ફરી હોવું 
વિદિત થાય છે. દા.ત. રેવવ્ત્ત: પત્તત્તિ પત્તત્તિ અથતિ - દેવદત્ત રાંધતો જ રહે 


૧૭૨ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


છે. આ માટે પાણિનીય સૂત્ર છે - સિત્યવીપ્તયોઃ (અ. ૮.૧.૪). 


આ નિયમ અનુસાર “ર્વ સર્વિ'નો અર્થ થશે - પ્રત્તિર્તિમ્‌ (સાયણ). સ્વામી 
દયાનંદે ધાત્વર્થને પ્રધાનતા આપી અર્થ કર્યો છે : વિજ્તાનસ્ય પ્રવાશાય પ્રવાાશાય 
અર્થાત્‌ - “વિજ્ઞાનના પ્રત્યેક પ્રકાશને માટે.” આ રીતે વેદમાં જ્યાં તિડન્તની 
પુનરુક્ત છે ત્યાં તેનાથી ક્રિયાનું ફરી ફરીને થવું અભિપ્રેત છે. 

સંધ્યામાં ઝોં વાવ વાજ, મોં પ્રાળ: પ્રાળ: વગેરે કહેવામાં આવે છે. અહીં 
તાજ વાજ્‌ માં પ્રથમ વાજ્‌ ઉદેશ્યભૂત છે, જ્યારે બીજો વાજ વિધેયભૂત છે. 
વાણીમાં “વાક્ત્વ' અથાત્‌ યથાર્થ કથનરૂપી ગુણ અભિપ્રેત છે, કામ્ય છે. આ જ 
ભાવ પ્રાણ, ચક્ષુ, શ્રોત્ર વગેરેના પુનરુક્ત હોવામાં નિહિત છે. વિવાહ-પ્રકરણમાં 
પાસાં પાદાં પાદાપ્‌ આવો ત્રણ વાર અભ્યાસ છે, પરંતુ પુનરુક્ત પ્રતીત થતો હોવા 
છતાંય સાર્થક છે. વસ્તુતઃ મન-વચન-કર્મ ત્રણેયનો નિદેશ હોવાથી ત્રણ વાર 
કથન બિલકુલ યુક્તિયુક્ત છે. 


તત્ત ઝા વર્તયામસીઇ ક્ષયાય ત્રીવસે (ત્રદ.૧૦.૫૮) આ અડધી ત્રશ્ચા આ 
સૂક્તના બધા જ અથાત્‌ બારેય મંત્રોમાં પુનરાવૃત્ત થઈ છે. આ સૂક્તના પ્રત્યેક 
મંત્રમાં મનો સ્મામ ૨૨૧૫ આ દિતીય ચરણ પણ વારંવાર પ્રયુક્ત થયું છે. આ 
સૂક્તમાં વૈદ્ય મૂર્ચિઇત વ્યક્તિની નષ્ટ પામેલી ચેતનાને પાછી લાવવા માટે 
પોતાનો દઢ સંકલ્પ અને ભેષજ્ય-કૌશલ્યને વ્યક્ત કરવા અને રોગીના સંબંધીઓને 
વિશ્વાસ તથા સાંત્વના આપવા માટે વારંવાર કહે છે કે - તારી ચેતના મૃત્યુ સમીપ 
પણ કેમ નથી પહોચી, હું તેને ત્તત્ત ઝા વર્તયામસિ પાછી લઈ આવું છું. 


અથવવેદના બીજા કાંડના તેત્રીસમા સૂક્તમાં યક્ષ્મા (ક્ષયરોગ)ને દૂર કરવાનું 
વિધાન છે. આ રોગથી ગ્રસિત વ્યક્તિનું મનોબળ વધારવા માટે, તેના શરીરનાં 
વિભિન્ન અવયવોનો નિદેશ કરી તેને આશ્ચસ્ત કરવા માટે વૈદ્ય ફરી-ફરીને “વિ 
લૃછામિ' પદ બોલીને કહે છે કે - ભલે તારા કોઈ પણ અંગમાં યક્ષ્મા કેમ નથી 
પ્રવેશી ગઈ, તોપણ હું તેને કાઢી નાખીશ, તને મરવા નહિ દઉં. 


(૪) પુનરુક્તિ વિશિષ્ટ અર્થ પ્રગટ કરતી હોવાથી : 
કોઈ વેદમંત્રના એકસમાન શબ્દરૂપનું બીજા કોઈ સ્થાને આવવા માત્રથી જ તેને 


પુનરુક્તિ દોષ માની લેવો ન જોઈએ. મળ્ડુવ્ત ફ્વોવ્વાન્મળ્ટવાઝ ૩૨ રિવ 
(ત્ર. ૧૦.૧૬૯૬.૫)માં આપાતતઃ પુનરુક્તિ પ્રતીત થાય છે. પરંતુ વસ્તુતઃ બંને 
ઉપમાન વાક્યોમાં પોતપોતાની વિશેષતા છે. પ્રથમ વાક્યમાં 'મળ્ટ્ટવજા' પર ભાર 
છે, કારણ કે ઉપમાવાચક પદ તેની જ સાથે છે. અભિપ્રાય એ છે કે, મારી નીચે 
રહી તું પ્રસશ્નતાપૂર્વક એવી જ રીતે બોલી શકે છે, જે રીતે પાણીમાં દેડકો હર્ષથી 


વેદોમાં પુનરુક્તિ ૧૭૩ 


લિ 


બોલે છે. બીજા વાક્યમાં '૩૨ત્‌' શબ્દ પર ભાર છે, અથાત્‌ જેમ દેડકા 


ન્ડ 


પાણીમાં બોલે છે, તેમ તને બોલવાનો અધિકાર પણ ત્યાં સુધી જ છે, જ્યાં સુધી 


તું મારા અનુશાસનમાં છે. વિદ્રોહી બનતાં જ તારો આ આપધિકાર ઝૂંટવી 
લેવામાં આવશે. 


(૫) પ્રકરણ-ભેદથી ભિન્ઞ અર્થ સિદ્ધ થવાથી : 


વેદોમાં વારંવાર આવતા અનેક મંત્રોના અર્થ સર્વત્ર એક જ જેવા નથી હોતા, 
પરંતુ પ્રકરણ-ભેદ અથવા દેવતા-ભેદથી તેના ભિન્ન-ભિન્ન અર્થ થતા હોય છે. 
ઉદારહણ તરીકે આપણે સુપ્રસિદ્ધ મંત્ર રેલ સવિત: પ્રસુવ યસ્ત્‌ ... જ લઈએ. આ 
મંત્ર જ્યારે યજુર્વેદ (૯.૧)માં આવે છે ત્યારે ત્યાં રાજસૂયનું પ્રકરણ હોવાથી રેવ 
સવિત: વગેરે પદોને સમ્રાટપરક માની આ મંત્રનો રાજનીતિ વિષયક અર્થ 
કરવામાં આવ્યો છે. આ જ મંત્ર જ્યારે યજુર્વેદ (૧૧.૭)માં યોગના પ્રકરણમાં 
આવે છે ત્યારે ત્યાં એની પરમેશ્વરપરક વ્યાખ્યા કરવામાં આવી છે. 

સનારમ્તે મૂળસિ ... મુક્ષત રૈવ્વાયા: - આ મંત્ર વેદોમાં ચાર વાર આવે છે - 
એક વાર ત્રદગ્વેદ (૧૦.૮૭.૧૯)માં, એક વાર સામવેદ (પૂર્વ.૧.૨.૩.૮)માં, 
અને બે વાર અથર્વવેદ (૫.૨૯.૧૧ અને ૮.૩.૧૮)માં. ત્રદ્ગ્વેદમાં એ રાષ્ટ્રના 
સેનાનીને લક્ષ્ય કરીને કહેવામાં આવ્યો છે - શત્રુઓનો નાશ કરવા માટે. 
સામવેદમાં ભક્તિ-પ્રસંગમાં પરમેશ્વરને સંબોધિત કરી ચિત્તમાં વ્યાપ્ત રાક્ષસી 
ભાવોનો સંહાર કરવાની પ્રાર્થના કરવામાં આવી છે. અથર્વવેદમાં પ્રથમ સ્થાને 
અગ્નિના પ્રસંગ (રોગકૃમિઓના નાશ) અનુસાર યજ્ઞાગ્નિનું ગ્રહણ કરી મંત્રનો 
અર્થ કરવામાં આવ્યો છે, જયારે બીજા સ્થાને અગ્નિથી રોગોનો સંહાર કરનારા 
વેદનું ગ્રહણ કરવામાં આવ્યું છે. 

ત્તત્વારિ શના ત્રયોડસ્ય પાય: ... (ત્રદ.૪.૫૮.૩ અને યજુ. ૧૯.૯૧) - આ 
મંત્રને ઈશ્વરપરક માની 'સ્તત્વારિ શજ્ઞા'નો અર્થ ચાર વેદ અને 'ત્રયૉડ્સ્ય 
પારઃ'નો અર્થ ઉત્પત્તિ-સ્થિતિ-પ્રલય વગેરે કરવામાં આવ્યો છે. યાસ્કે યજ્ઞપરક 
માની 'ત્તત્વારિ શજ્ઞા'નો અર્થ વેદ તો કર્યો જ, પરંતુ બાકીના પદોનો અર્થ 
યજ્ઞપરક કર્યો. મહાભાષ્યકાર પતંજલિએ આ મંત્રનો અર્થ શબ્દપરક કરી નામ, 
આખ્યાત, ઉપસર્ગ અને નિપાતને ચાર શૈંગ બતાવ્યાં. 

ઈશ્વરના વિશિષ્ટ ગુણોને લીધે તેને દ્િર્ળ્યમર્ભ:, ઝાત્મર: વત્ર:, પ્રાળતઃ 
સિમિષતઃ, ₹ા તથા વેન છોરુ મા ણચિવી ત્ત ટા વેન સ્વઃ સ્તામિતં યેન ન રૃપે 
સ્મરણ કરવામાં આવે છે. આ ગુણોને અનુરૂપ જ સ્વામી દયાનંદે '૧સમે રેવાય 
છવિષા વિઘેમ'ના ચાર ભિશ્ન અર્થ કર્યા છે. 


૧૭૪ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


(૬) વેદ-ભેદથી અર્થ-ભેદ : 
જ્યારે એક જ મંત્ર ભિન્ન ભિન્ન વેદોમાં આવે છે ત્યારે તે પૃથક્‌ પૃથક્‌ વિદ્યા, 
વિજ્ઞાન, કર્મ અને ઉપાસના દ્વારા શરીર, મન અને પ્રાણની સાધનાનો દ્યોતક 
હોય છે. ચારેય વેદોનો મુખ્ય ઉદેશ્ય ઈશ્વર-પ્રાપ્તિ હોવા છતાં જ્ઞાન, કર્મ, ઉપાસના 
અને વિજ્ઞાન ભેદથી એ મંત્ર કે સૂક્તનો તે-તે વેદ અનુસાર અર્થ થાય છે. 
ત્રદગ્વેદમાં જ્ઞાન-પ્રધાન, યજુર્વેંદમાં કર્મ-પ્રધાન, સામવેદમાં ઉપાસના-પ્રધાન અને 
અથર્વવેદમાં વિજ્ઞાન-પ્રધાન અર્થો થશે. જેમ કે, આપઃ સૂક્તના મંત્રોનો જલપરક, 
પરમેશ્વરપરક, નારીપરક અને બ્રહ્મચર્યપરક અર્થ થાય છે. ઝાશ્વત્થે વો સિષય્નમ્‌ 
- યજુર્વેદ (૩૫.૪)માં આ મંત્રનો અર્થ આધ્યાત્મિક છે, પરંતુ ત્રદગ્વેદ 
(૧૦.૯૭.૫)માં ઔષધિસૂક્ત અંતર્ગત હોવાથી આ જ મંત્રનો ઔષધિપરક અર્થ 
છે. શુનં ઇુવેમ મઘવાનમિન્દ્રમ્‌ - આ મંત્ર ત્રદગ્વેદ અને સામવેદ બંનેમાં આવે છે. 
ત્રગ્વેદમાં રાજધર્મ પ્રકરણને કારણે તેનો અર્થ રાજપરક છે, પરંતુ સામવેદમાં 
ઉપાસના વિષયમાં તેનો અર્થ ઈશ્વરપરક છે. આ રીતે વેદભેદથી અર્થભેદ થતો 
હોવાને કારણે પુનરુક્તિ દોષ રહેતો નથી. 
(૭) ત્રશ્ષિ, દેવતા, સ્વર અને છંદના ભેદને કારણે : 
ત્રદ્ષિ, દેવતા, સ્વર અને છંદના ભેદને કારણે અર્થભેદ થતો હોવાથી પણ 
પુનરુક્તિ દોષ રહેતો નથી. 
સો ઈ વા ઝવિસ્તિર્ષેયત્ત્છન્રોડથીતે યાતઞયત્તિ વા ત્રીર્યતે વા 
પ્રમીયતે વા પ્રમાયુવ્ણે વા યગઞમાનઃ સ્થાત્‌ । 

અથાત્‌ ત્ર્દ્ષિ, છંદ અને દેવતાઓના જ્ઞાન વગર જો કોઈ મંત્રોચ્ચારણ કરે 
અથવા યજ્ઞ કરાવે તો તે નષ્ટ થઈ જાય છે. તે સ્વયં તથા તેનો યજમાન પણ 
મૃત્યુનો ગ્રાસ બની જાય છે. આ સિદ્ધાંત અનુસાર મંત્રાર્થ સમજવા માટે ત્રદૃષિ, 
છંદ વગેરેનું જ્ઞાન હોવું જરૂરી થઈ પડે છે. ત્્દષિ, દેવતા વગેરેનો ભેદ થઈ જવાથી 
મંત્રના પ્રતિપાદ્ય વિષય અને ચિંતન શેલીમાં મૌલિક ભેદ પડી જાય છે. પૂર્વચર્ચિત 
મંત્ર 'ઝફ્વત્થે વો સિષર્નપ્‌'નો ત્રદગ્વેદ અને યજુર્વેદમાં છંદ એક જ છે, પરંતુ 
બંનેના ત્રદ્ષિ અને દેવતામાં ભેદ છે. ત્રદગ્વેદમાં તેનો ત્ર્દ્ષિ “ભિષગાથર્વણઃ' અને 
દેવતા “ઔષધિ” છે, પરંતુ યજુર્વેદમાં તેનો ત્ર્દષિ “આદિત્યા દેવાઃ' અને દેવતા 
“વાયુઃ સવિતા' છે. તદનુસાર જ અર્થભેદ થવાથી પુનરુક્તિ દોષનું નિવારણ થઈ 
જાય છે. દેવતા-ભેદથી તો એક એક મંત્રના અનેક અર્થ થઈ શકે છે. માટે એમાં 
પુનરુક્તિ દોષ રહેતો નથી. 


વેદોમાં પુનરુક્તિ ૧૭૫ 


(૮) સમસ્ત વિધાઓ એકબીજા પર આશ્રિત હોવાને કારણે : 

વેદ સમસ્ત વિદ્યાઓનો ભંડાર છે. એ વિધયાઓ એકબીજા સાથે સંબંધ ધરાવે છે. 
ગણિત, જ્યોતિષ (ખગોળ), ભૌતિક તથા વાસ્તુકળા પરસ્પર સ્વતંત્ર વિદ્યાઓ 
જણાય છે, પરંતુ છતાંય એ બધી એકબીજામાં સંપૃક્ત છે. ગણિત વગર કોઈ પણ 
વિધાની ગતિ નથી. કોઈ પણ વિષયની વિવેચના કરવા જતાં ગણિતનો ઉલ્લેખ 
થયા વિના નહે રહે. વાસ્તુકળાની વાતમાં ગણિતની ચર્ચા અવશ્ય થવાની. દર્શન 
વિજ્ઞાન પર, અને વિજ્ઞાન દર્શન પર નિર્ભર છે. ચિકિત્સા-વિજ્ઞાનમાં રસાયણશાસ્ત્ર 
સાથે સાથે જ ચાલે છે. સંસારનો પ્રત્યેક પદાર્થ અને જ્ઞાન એકમેકમાં એવી રીતે 
જોડાયેલ છે કે, એકનું કામ બીજા વગર ચાલી શકતું નથી. આપણે કોઈ વિષયનું 
જેટલું વિશદ વિવેચન કરીશું એટલું જ વધારે દિગ્દર્શન વિવેચ્ય વિષય સાથે 
સંકળાયેલા અન્ય વિષયોનું પણ કરવું પડે છે. આ જ સિદ્ધાંત અનુસાર એક 
વિષયના મંત્રો વિવિધ વિષયોની વિવેચનામાં સહાયક બનવા માટે અનેક સ્થાને 
ઉદ્ધૃત થયા છે. પ્રથમ દષ્ટિએ એ પુનરુક્ત જણાય છે, પરંતુ વસ્તુતઃ એ ત્યાં 
સપ્રયોજન હોવાથી પુનરુક્ત દોષથી સર્વથા મુક્ત છે. 


(૯) ધાતુઓ અનેકાર્થક હોવાથી : 


ધાતુઓના અનેક અર્થ થાય છે. આથી ધાતુ સાથે સંબંધ ધરાવતા શબ્દોના પણ 
અનેક અર્થ થાય છે. જેમ કે, ઝાવ્‌ ધાતુના ઓગણીસ અર્થ થાય છે : 
ઝવ રક્ષળમત્તિવાસ્તિપ્રીતિતૃષ્યવમપપ્રવેશશ્રવળસ્વામ્યર્થયાત્તનત્રિન્વેસ્છારીપ્વ- 
વાપ્યાતિયુનદિસારનભામવૃર્દ્વિષુ ॥ 
તથા જ્યાં જ્યાં ગત્યર્થક ધાતુ હશે ત્યાં ત્યાં તેના જ્ઞાન, ગમન અને પ્રાપ્તિ અર્થ 
થશે. ત્રદગ્વેદ (૧.૩.૭)માં ઝોમાસઃ પદના ઓગણીસ અર્થ આપ્યા છે. આવી જ 
રીતે એક શબ્દ પણ અનેક ધાતુઓથી નિષ્મન્ન થાય છે. ફુ્દ્ર પદ ભિન્ન-ભિન્ન 
ધાતુઓથી 1નિષ્પન્ન થઈ પ્રકરણ અનુસાર અનેક અર્થમાં પ્રયુક્ત થયું છે. આથી એક 
સૂક્ત કે એક મંત્રમાં ફરી ફરીને આવતું હોવા છતાં વિભિન્ન અર્થનું વાચક 
હોવાથી તેને પુનરુક્ત કહી શકાય નહિ. ત્રદગ્વેદ (૨.૧૬.૬)નો એક મંત્ર છે : 
તૃષા તે વત્ન ૩ત તે તૃષા ₹થો વૃષળા છરી વૃષભાળ્યાયુધા । 
તૃષતો મર્સ્ય તૃષભ: ત્વમીજિષ રન સોમસ્ય વૃષમસ્ય તળ્ળુટિ 
આ મંત્રમાં તૃષન્‌ પદ ભિશ્ન-ભિક્ન રૂપે સાત વાર પ્રયુક્ત થયું છે. પરંતુ તેથી 
એ પદના અનેક મહત્ત્વપૂર્ણ અર્થો પર પ્રકાશ પડે છે. જેમ કે, વૃષભ-અતિ ઉત્તમ, 
તૃષા-બીજાની શક્તિને પ્રતિબંધિત કરનાર, નવૃષા-વેગવાન, વૃષળા-બલિષઠ, 


૧૭૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


તૃષભાળિ-શત્રુઓના બળને રોકનાર, નૃષ્ળ:-બળ કરનાર અને વૃષભસ્ય-પુષ્ટિ 
કરનાર. આ રીતે ધાતુજ મૂળ ભાવ તમામ અર્થોમાં અન્વિત (યુક્ત) હોવા છતાંય 
મંત્રગત ભિક્ન ભિક્ન પદાર્થોના ગુણોનો પ્રકાશ થાય છે. 

યજુર્વેદનો સોળમો અધ્યાય “નમઃ અધ્યાય' તરીકે જાણીતો છે. શાસ્માં 'તપઃ' 
પદના સત્કાર, અન્ન અને દંડ અર્થ આપવામાં આવ્યા છે. અહીં સત્કાર કરવા 
યોગ્ય વસ્તુઓ સાથે “તપ:'નો અર્થ સત્કાર થશે, પાલન કરવા યોગ્ય વસ્તુઓની 
સાથે તેનો અર્થ અન્ન થશે અને વિનાશવાચક પદો સાથે તેનો અર્થ દંડ થશે. 


(૧૦) વિભિક્ઞ કાર્યોમાં વિનિયોગ થવાથી : 
વિનિયોગ અનુસાર એક જ મંત્રનો વિભિજ્ઞન યજ્ઞો અને અવસરોમાં પ્રયોગ થતો 
હોવાથી પુનરુક્તિમાં કોઈ જ દોષ રહેતો નથી. જેમ કે, સંધ્યામાં બે પ્રસંગે 
આચમનનું વિધાન હોવાથી શજન્ઞો શેવી વગેરે મંત્રનું પુનરુક્ત હોવું દોષયુક્ત 
માની શકાય નહિ. જ્યારે આ મંત્રનો વિનિયોગ ઉપાસના-વિષયમાં થાય છે 
ત્યારે ફેવી ઝાપઘ: દિવ્યગુણયુક્ત પરમાત્માનો વાચક છે, અને જ્યારે તેનો 
વિનિયોગ વિજ્ઞાન-કાંડમાં થાય છે ત્યારે અથર્વવેદમાં એ જ સૂક્ષ્મ પાણી અને 
ઓષધીરૂપ પાણીના અથનો દ્યોતક બની જાય છે. 

ઉપનયન સંસ્કારમાં પઠિત ઝ્ાષો રિ છ મયોભુવઃ વગેરે યજુર્વેદ (૩૬.૧૪- 
૧૬)ના ત્રણ મંત્રો વિવાહ સંસ્કારમાં પણ વિનિયુક્ત થાય છે. મમ ત્રતે ત્તે છૃ્યં 
ર્ઘામિ વગેરે ગૃહ્યસૂત્રનો આ મંત્ર કિંચિત્‌ ભેદ સાથે ઉપનયન, વેદારંભ અને 
વિવાહ સંસ્કારોમાં પ્રયુક્ત થયેલ છે. વિશિયોગ અનુસાર અર્થભેદ થવાથી આ 
પ્રકારની પુનરુક્તિને દોષ માની શકાય નહિ. 


(૧૧) અનેકવાર ઉપદેશથી અભ્યાસ અપેક્ષિત હોવાથી : 


પ્રયોજનની સિદ્ધિ ન થઈ જાય ત્યાં સુધી અભ્યાસનું નેરંતર્ય - સાતત્ય અપેક્ષિત 
છે. જ્યાં સુધી સાક્ષાત્કાર ન થઈ જાય ત્યાં સુધી અપેક્ષિત સાધનોની આવૃત્તિ 
જરૂરી છે. જ્યાં સુધી ચોખા નીકળી ન જાય ત્યાં સુધી ડાંગરને ફૂટવાનું ચાલુ જ 
રહે છે. આવી જ રીતે બ્રહ્મ-સાક્ષાત્કાર માટે યોગાંગોનું નિરંતર અનુષ્ઠાન કરતું 
જ રહેવું પડે છે. એક વારના ઉપદેશથી જે જ્ઞાન થાય છે એ તો કેવળ શબ્દ માત્ર 


ક કે 


હોય છે. શ્રવણ, મનન અને નિદિધ્યાસન વિના અભીષ્ટની સિદ્ધિ સંભવ નથી. 


ઉપદેશને આવશ્યક માની તેને વારંવાર કહેવામાં આવે છે. 'તત્મે પનઃ 
સિવસવ્પમસ્તુ'નું ફરી ફરીને કથન મનની પવિત્રતા પર ભાર મૂકવાની દષ્ટિએ 
કરવામાં આવે છે. 'સષ્ટ્ય સષ્ટું મે રેર તથા ' ઝર્ત્તત્તનુ સ્વરાગઞ્યમ્‌' જેવાં વચનોની 
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આવૃત્તિ રાષ્ટ્રીયતા અને દેશભક્તિની ભાવનાને પુષ્ટ કરવા માટે કરવામાં આવી 
છે. 'તેભ્યો તમો ... ઞમ્મે ૨ઘ્ત:' - વિભિન્ન દિશાઓના પૃથક્‌-પૃથક્‌ ઝાધિપત્તિ, 
રક્ષિતા તથા ઇુષવઃની સાથે સંયુક્ત કરીને આ પદોની વારંવાર કરવામાં આવતી 
આવૃત્તિનો ઉદ્દેશ્ય ઉપાસકના હૃદયમાં ઈશ્વરની વ્યાપકતા અને તેનાં ગુણ-કર્મ- 
સ્વભાવનું જ્ઞાન કરાવી, ઉપાસકના ઈશ્વરીય ન્યાય-વ્યવસ્થા પ્રત્યેના વિશ્વાસ તથા 
તેની આત્મ-સમર્પણની ભાવનાને સુદ્દઢ કરવાનો છે. માનવ ઉપદેષ્ટાની જેમ 
વેદોના ઉપદેષ્ટા પરમેશ્વર દ્વારા ફરી-ફરીને કરવામાં આવતો ઉપદેશ નિષ્પ્રયોજન 
ન હોઈ અભ્યાસાર્થ હોવાથી પુનરુક્ત હોવા છતાંય નિર્દોષ ઠરે છે. 


(૧૨) શિષ્યોના હિતાર્થ પ્રપંચ (વિસ્તાર)ની સમાન : 


અધ્યાપક જ્યારે કોઈ વાત અધ્યેતાના મનમાં બદ્ધમૂળ કરવા માંગે છે ત્યારે તે 
એ જ વાત ક્યારેક એ જ શબ્દોમાં તો ક્યારેક એ જ અર્થના દ્યોતક એવા પરંતુ 
ભિન્ન શબ્દોમાં વારંવાર કહે છે. મહાભાષ્યની સંદર્ભ-પુનરુક્તિ વિશે વૈયાકરણોનો 
મત છે કે, આચાર્ય પતંજલિ જે વિષયને અધ્યેતાઓનાં હૃદયમાં સમ્યક્‌ અંકિત 
કરવા માંગે છે ત્યારે તેઓ એ વિષયના પૂરા સંદર્ભો પ્રસંગ અનુસાર અનેક વાર 
ફરી-ફરીને કહે છે. શબરસ્વામીએ પણ મામાંસા-ભાષ્યમાં છાત્રોના લાભાર્થે 
કરવામાં આવેલી સંદર્ભ-પુનરુક્તિને સાર્થક માની છે. મહર્ષિ પતંજલિ ઝય 
સત્રસ્ય શાટ્જ વવેત્તિ - આ દષ્ટાંત અનેકત્ર આપે છે. શું એમને કોઈ બીજું દષ્ટાંત 
મળતું જ નહોતું ? ના, એવું નથી. પરંતુ એકનું એક દષ્ટાંત વારંવાર આપવાથી 
અધ્યાપન કાર્ય સરળ થઈ જાય છે; કારણ કે નવાં નવાં દષ્ટાંતો સમજવામાં દરેક 
વખતે નકામો વધારાનો પરિશ્રમ કરવો પડે છે. 


વ્યવહારમાં પણ જ્યારે અધ્યાપક કોઈ બોધ્ય અર્થને અમુક નિયત શબ્દો 
હારા એક જ વાર બોલીને અધ્યાપન-કાર્ય સંપન્ન કરી શકતો નથી, ત્યારે તેને 
એક જ શબ્દ વારંવાર કહી-સંભળાવીને અને ક્યારેક વિવિધ શબ્દો તથા 
વિધિઓની મદદથી પોતાની એ વાત સમજાવવી પડતી હોય છે. છાત્રોએ પણ 
પોતાનો અધીત પાઠ - શબ્દ અને અર્થ બંને રૂપે - વારંવાર બોલીને યાદ કરવો 
પડે છે. આ જ શેલી 'પૂર્વેષામષિ ન૪:' - પરમેશ્વરના ઉપદેશ એવા વેદમાં પણ 
યત્ર-તત્ર દૃષ્ટિગોચર થાય છે. આ પ્રકારના વારેઘડીએ કરવામાં આવતા કથનને 
“અભ્યાસ' કહેવામાં આવે છે, અને અભ્યાસને પુનરુક્ત-દોષ માનવામાં 
આવતો નથી - ભલે પછી એ અધ્યાપક, ગુરુ કે ઉપદેષ્ટા દ્રારા હોય કે અધ્યેતા 
અથવા ઉપદેશ્ય દ્વારા. 


૧૭૮ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


(૧૩) અર્થ સમાન હોવા છતાંય ભાવની વિશિષ્ટતા હોવાથી : 
ક્યારેક-ક્યારેક શબ્દ અને અર્થ બંનેમાં સમાનતા પ્રતીત થાય છે, પરંતુ 
ગંભીરતાપૂર્વક વિચાર કરવાથી એ બંને વચ્ચેનું અંતર સ્પષ્ટ થઈ જાય છે. શબ્દનું 
વિશ્લેષણ કરતાં જ રહસ્ય ખુલ્લી જાય છે. ઉદાહરણ તરીકે - 


ત્રગ્વેદ (૪.૫૭.૨)માં પર્જન્યને કહેવામાં આવ્યું છે કે, એ આપણને એવી 
જલધારા પ્રદાન કરે કે જે નઘુમાન્‌ પણ હોય અને મઘુફ્તુત પણ હોય. પ્રથમ 
દૃષ્ટિએ જોતાં એમ લાગે કે એક જ ત્રદ્ચામાં બે સમાનાર્થક પદ આવવાથી અહીં 
પુનરુક્ત-દોષ છે. પરંતુ વાસ્તવમાં આ બંને પદોના અર્થમાં અંતર છે. એવું 
અનિવાર્ય નથી કે જે મધુમાન હોય તે અવશ્યપણે મધુસ્નાવી પણ હોય જ. અનેક 
લોકો એવા હોય છે કે જે ધનવાન તો હોય છે, પરંતુ ધનની વર્ષા (દાન) કરતા 
હોતા નથી. આ વેદમંત્રમાં પર્જન્યને એવી જલધારા માટે કામના કરવામાં આવી 
છે કે જે સ્વયં પણ મધુર અને શુદ્ધ હોય અને સાથે સાથે વનસ્પતિ વગેરેને પણ 
મધુર રસથી આપ્લાવિત કરનારી હોય. 
આવી જ રીતે રિર્ળ્યરૂપઃ સ રિર્ળ્યસંહ્વ્‌ (ત્રદ. ૨.૩૫.૧૦) વગેરે મંત્રોમાં 
અગ્નિને “હિરણ્યરૂપ' અને “હિરણ્યસંદફ' કહ્યો છે. સમાનાર્થક પ્રતીત થતા 
હોવા છતાંય નિરુક્તકાર અહીં પુનરુક્તિ દોષ માનતા નથી. તેમના મતે આ 
બંને શબ્દોના અભિપ્રાયમાં પણ સ્પષ્ટ અંતર રહેલું છે. એવું જરૂરી નથી કે જે 
સોનેરી રૂપવાન હોય તે સોનેરી રૂપવાન દેખાય પણ ખરું જ. શરુ ભલે ગમે 
તેવો સુંદર કે ગુણવાન હોય, પરંતુ તે જેનો શત્રુ હોય છે એ વ્યક્તિને તો તે 
કુરૂપ અને ગુણહીન જ પ્રતીત થતો હોય છે. આ સંદભમાં નિમ્ન બે મંત્ર 
દૃષ્ટવ્ય છે : 
પ્રિયં મા જળુ રેવેષ પ્રિયં સગઞસુ મા જૂળુ । 
પ્રિયં સર્વસ્ત્ર પશ્યત ૩ત ₹દ્ર ઝ્તાર્ષે 1 
- અથવવેદ : ૧૯.૬૨.૧ 
સત્તં તૉ ઘેણિ બ્રાછાળેષુ રુત્તડ રાઝસુ નસ્નધિ । 
સત્તં વિશ્યેષુ શૂદ્રેષુ મયિ ઘેરિ રુત્તા સુત્તમ્‌ । 
- યજુ. : ૧૮.૪૮ 
ઉપલક દષ્ટિએ જોતાં આ બંને મંત્રોનો અર્થ એક જેવો જ પ્રતીત થાય છે, અને 
અહીં પુનરુક્તિ દોષ હોવાનું જણાય છે. પ્રથમ મંત્રમાં સૌમાં પ્રિય થવાની પ્રાર્થના 
છે, તો બીજામાં સૌમાં રુચિ - પ્રેમ રાખવાની પ્રાર્થના છે. પરંતુ સૂક્ષ્મ દષ્ટિએ જોતાં 
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બંને મંત્રો ભિન્ન ભિન્ન ભાવનાના દ્યોતક માલૂમ પડે છે. પ્રથમ મંત્રમાં બીજાઓનો 
પ્રેમ મેળવવાની કામના છે, જયારે બીજા મંત્રમાં બીજાઓને પ્રેમ કરવાની ઇચ્છા 
છે. બંને તરફથી પ્રેમની આપલે થાય તેમાં જ પ્રેમનો પરિપાક છે. આમ, ભાવ 
અને ઉદેશની ભિન્નતાને કારણે અર્થભેદ ઉત્પન્ન થઈ જાય છે, આથી અહીં 
પુનરુક્તિ-દોષ રહેતો નથી. 


(૧૪) ભૂયસ્વ (પ્રાબલ્ય) બતાવવા માટે : 


પુનરુક્તિનો એક ઉદેશ્ય કોઈ ઉદિષ્ટિ અર્થ પ્રત્યે ભૂયસ્ત્વ (પુષ્કળ હોવાપણું અથવા 
પ્રધાનતા) દશવિવું, તેમાં શ્રદ્ધાનો અતિરેક ઉત્પન્ન કરવો એ પણ હોય છે. 
ત્રદગ્વેદના દસમા મંડલના ૧૧૯મા સૂક્તના પ્રત્યેક મંત્રના અંતે 
સુવત્તોમસ્યાપામિત્તિ - શબ્દોની આવૃત્તિ કરવામાં આવી છે. આ સૂક્તના પ્રત્યેક 
મંત્રના આરંભમાં ભગવાનની ભક્તિથી આવિભૂંત થયેલા ભક્તની ભાવ- 
વિહ્મળતાનો ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યો છે અને મંત્રના અંતમાં તે ભક્ત કહે છે કે, 
મારા આ ઉમંગનું કારણ એ છે કે આુવિત્તોમસ્યાપામિત્તિ - મેં સોમરસનું ભરપેટ 
પાન કર્યું છે. પ્રભુભક્તિરૂપી સોમરસના પાનથી પ્રાપ્ત થતા અસીમ અને અદ્ભુત 
સામર્થ્ય પ્રત્યેનો વિશ્વાસ દઢ કરવા માટે જ વારંવાર આવું કહેવામાં આવ્યું છે. 
તન્મે મન: ફિવસટૂસ્પમસ્તુ, વતમ રેલાય ઇવિષા વિધેજ વગેરે વાક્યોની પુનરાવૃત્તિ 


ન્‌ 


પાછળ પણ આ જ પ્રયોજન છે. 


(૧૫) ભાવના આતિશય્ય માટે : 


ક્યારેક-ક્યારેક હૃદયના ભાવોદ્રેક (ભાવની અતિશયતા)ની અભિવ્યક્તિ માટે 
પણ પુનરુક્તિની જરૂર પડે છે. ત્રદગ્વેદ (૪.૩૨.૨૦)નો મંત્ર છે - 
ભૂર્લિ ભૂરિ રેછિ તો મા પ્ર ભૂર્યા ભર । ભૂરિ ઘેરિત્દ્ર રિત્તસિ ॥ 

અથાત્‌ - “હે પ્રભો ! આપ બહુ જ દાની છો. અમને બહુ જ આપો. ઓછું 
નહિ, બહુ જ આપો. આપ સાચે જ બહુ જ મહાન દાની છો.” હવે જો તર્કથી 
જોઈએ તો જ્યારે ભૂસ્લિ કહી દીધું તો પછી ભૂરિ સ્ત્લિસ્િ કહેવું વ્યર્થ જણાય 
છે. એ જ રીતે જ્યારે ભૂરિ રણ કહી દીધું તો પછી મા ૨શ્રં ભર્યા ભર કહેવું વ્યર્થ 
જણાય છે. પરંતુ દાની અને યાચક અથવા ભગવાન અને ભક્તની વચ્ચે તક 
નથી ચાલતો; કારણ કે ત્યાં ભગવાનનું પ્રાધાન્ય હોય છે. આ પ્રકારનાં 
વચનોથી ભક્તની ભગવાન પ્રત્યેની આસ્થા, આતુરતા અને યાચના પૂર્ણ 
થવાનો વિશ્વાસ પ્રગટ થાય છે. આવા જ પ્રકારની ભાવના અથવવેદ 


(€.૧૯.૧)ના આ મંત્રમાં પ્રગટ થતી જોવા મળે છે : 


પુનત્તુ મા રેવત્તનાઃ પુનત્તુ મનવો ધિયા । 

પુનત્તુ વિશ્વા ભૂતાનિ પઘવમાનઃ પુનાતુ મા ॥ 
(૧૬) ભય-શોક-અનુકંપા આદિના પ્રદર્શન માટે : 
ભય, શંકા, શોક, અસૂયા, હર્ષ, વિસ્મય, ત્વરા, ઉત્સાહ વગેરેના પ્રદર્શન માટે 
પણ પુનરુક્તિને દોષ માનવામાં આવતી નથી. કાવ્યશાસ્રનો આ સર્વસંમત 
સિદ્ધાંત છે, જે આચાર્ય ભામહ અને દંડીનાં નિમ્ન વચનોથી પ્રમાણિત છે : 


શયશોવાભ્યસૂયાસુ છર્ષવિસ્મયયોરષિ । 
ચથાઈ મત્ત્છ મત્છેતિ પુનરુ વતં ન તદ્વિયુ: ।। 
- કાવ્યાલંકાર : ૪.૧૪ 
ઝનુવજપાદાતિશયો યરિ વસ્ત્ર વિવદ્યતે । 
ત જ્ઞોષ: પુન વ્તોડપિ પ્રત્યુતેયમતજત્રિમ્યા ॥। 
- કાવ્યાદર્શ : ૩.૧૩૭ 
વેદની કેટલીક પુનરુક્તઓ આ અર્થોમાં આવતી હોવાથી દોષરહિત છે. 


(૧૭) કાવ્યનો ઉત્કર્ષ સિદ્ધ થવાથી : 


વૈદિક માન્યતા અનુસાર વેદનો રચયિતા ઈશ્વર છે, અને પાશ્ચાત્ય મતાનુસાર 
વેદનો રચયિતા મનુષ્ય છે. પરંતુ બંનેય અવસ્થામાં રચયિતા છે તો કવિ જ. 
કવિ પણ જોડકણાં કરનારો નથી, બલ્કે ઈશ્વર કવિ રૂપે મનીષી છે, જયારે 
મનુષ્ય સૂક્ષ્મદષ્ટા ત્્દષિ. કવિની કૃતિને કાવ્ય કહેવામાં આવે છે. જો કાલિદાસ 
વગેરેનાં કાવ્યોમાં પદ, ચરણ, શ્લોકાર્ધ અથવા આખા શ્લોક સમાનરૂપે અનેક 
વાર પ્રયુક્ત થયેલાં હોવા છતાંય પુનરુક્ત મનાતાં ન હોય, ઊલટાનાં અલંકાર- 
યોજના અથવા અન્યાર્થ-બોધન માટે આવશ્યક માનવામાં આવતાં હોય, તો 
પછી વેદરૂપી કાવ્યમાં જોવા મળતી આવી પુનરુક્તિઓને શી રીતે દોષાવહ 
માની શકાય ? વેંકટ માધવના મતાનુસાર - ઝ્ાવર્ત્તયસ્તિ સૂવ્તીશ્ત યથા્ડસ્તત્નનુ 
સ્વરાઞઝ્યપ્‌ । અનેક સ્થાને (ગીતિકાવ્યના સિદ્ધાંત અનુસાર) સૂક્તિઓની આવૃત્તિ 
થાય છે. જેમ કે - ઝ્ર્ત્તજ્ઞનુ સ્વસત્યપ્‌ । વેંકટ માધવે “શબ્દાવૃત્ત્યનુક્રમણી' 
(૪.૧.૧૧)માં લખ્યું છે : 

"વં ત્ત પૂરળઃ પાને નિ સ્થિરાળિ ત્તિસોઝસા । 

ઝભ્યાસાન્તનુ ત્તાત્રાપિ ભૂયાનર્થઃ પ્રતીયતે ॥ 

અથાત્‌ - ત્રદ્ગ્વેદ (૧.૧૨૭.૪)માં જે પાદ-પુનરુક્તિ છે, તે અભ્યાસથી 

ભૂયાન્‌ - વિશેષ અર્થની પ્રતીતિનું ઉદાહરણ છે. 


વેદોમાં પુનરુક્તિ ૧૪ 


ત્રદગ્વેદ (૧.૧૨૯.૬)માં મત્ત સેઞત્તિ અને ઝવ સ્વેત પુનરુક્ત છે. તેનું 
સમાધાન કરતાં નિરુક્તકાર કહે છે : ઝભ્યાસે ભૂયાંસમર્થ મન્યત્તે ચથાછો 
ર્નીયોડ્છો રર્શનીચ: અર્થાત્‌ - જ્યાં પુનરુક્તિથી અર્થમાં ચમત્કાર આવી જતો 
હોય ત્યાં એ વાંછનીય છે. જેમ કે - ગાળો ર્્શઞનીય બે વાર કહેવાથી દશ્ય 
પદાર્થમાં વિશેષ ચમત્કારની અનુભૂતિ થાય છે. 

ચમત્કાર કાવ્યનો પ્રાણ છે, જે અલંકાર-યોજનાથી ઉત્પન્ન થાય છે. શ્લેષ 
અલંકારમાં એક જ શબ્દના એક સમયે બે અર્થ અપેક્ષિત હોય છે. યમકમાં એક 
જ શબ્દ વિભિન્ન અર્થોમાં એકાધિક વાર પ્રયુક્ત થતો હોય છે. આવી જ રીતે 
અનુપ્રાસના વિભિન્ન ભેદોથી કાવ્યમાં અભિનવ સૌંદર્યની ઉપલબ્ધિ થાય છે. 
વત્વયામિ વયામિ યામિ (કવિતા કરું છું, વણું છું, જાઉં છું). અહીં ત્રણ પદોની 
અલંકાર-યોજનાથી જે ચમત્કાર પેદા થયો છે, તે પુનરુક્તિને કારણે જ છે; જે 
માત્ર દોષરહિત જ નથી, બલ્કે સૌંદર્ય ઉત્પાદક પણ છે. 


(૧૮) વ્યાકરણ શાસ્ત્રનું પ્રમાણ : 


વેદમાં પુનરુક્તિને નિર્દોષ સિદ્ધ કરવા માટે ભિન્ન-ભિન્ન હેતુઓ પ્રસ્‍તુત કરી હવે 
વ્યાકરણશાસ્રનું એક પ્રમાણ રજૂ કરીએ છીએ : ભારતીય વૈયાકરણ તો 
ઝર્થપાત્રાતાઘવેન પુત્રોત્લવં મન્યત્તે વૈયાજરળ: - આ ઉક્તિ દ્વારા પાણિનિમુનિકૃત 
અષ્ટાધ્યાયીની અલ્પાક્ષર રચના-પદ્ધતિની પ્રશંસા કરે જ છે, પરંતુ પાશ્ચાત્ય 
વિદ્દાનો પણ તેની સૂક્ષ્મેક્ષિકાપૂર્ણ વિશિષ્ટ રચના પર મુગ્ધ છે. એ અષ્ટાધ્યાયીમાં 
પણ પુનરુક્ત સૂત્રોની કમી નથી. આથી વેદની પુનરુક્તિઓ નિર્દોષ હોવામાં 
અષ્રાધ્યાયી પર આધારિત એક હેતુ પ્રસ્‍તુત કરીએ છીએ - 

પાણિનીય અષ્ટાધ્યાયીમાં એવાં અનેક સૂત્ર છે, જે એ જ શબ્દાનુપૂર્વીમાં એક 
કરતાં વધારે વાર આપવામાં આવ્યાં છે. વૈદિક વ્યાકરણની લૌકિક વ્યાકરણથી 
ભિન્નતા તથા વિશેષતા બતાવવા માટે 'લછુભં છન્ર્સિ' સૂત્ર આ જ અનુપૂર્વીમાં 
ચૌદ વાર આવે છે. એમાંય એક વાર તો એ ૨.૪.૭૩ પછી ૨.૪.૭૬માં અથાત્‌ 
ફક્ત બે જ સૃત્રો બાદ ફરી આપવામાં આવ્યું છે. પરંતુ પ્રકરણ-ભેદથી પ્રત્યેક 
પ્રકરણમાં ભિન્ન-ભિન્ન અર્થ થાય છે. આ શબ્દાત્મક પુનરુક્તિને અનર્થક કહી 
શકાય નહિ. સૂત્ર-પુનરુક્તિની સમાન પદ-પુનરુક્તિ (ઉદા. ત્તર્થીતતે ત્તર્‌ વેર્‌ - 
૪.૨.૫૯) તથા અર્થ-પુનરુક્તિ (ઉદા. વિજ્ઞેષળં વિજ્ઞેષ્તેળ વદુતપ્‌ - ૨.૧.૫૭)નાં 
પણ અનેક ઉદાહરણ જોવા મળશે. તો પછી વેદમંત્ર તો વ્યાકરણનાં સૂત્રો નહિ, 
બલ્કે કાવ્ય છે. તેમાં કાવ્યોચિત પુનરુક્ત તો સર્વથા નિર્દોષ જ હોવાની. 


: ૧૪: 
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શરીરની બનાવટ જોતાં બધા જ માણસો આપણને એક જેવા જણાય છે. પરંતુ 
તેમ છતાં દરેક માણસમાં કોઈ ને કોઈ વિલક્ષણતા જરૂર રહેલી હોય છે. 
આવી વિલક્ષણતાને કારણે જ તેની આગવી ઓળખ ઊભી થતી હોય છે. 
આવી વિલક્ષણતા મોટે ભાગે અવ્યપદેશ્ય - શબ્દનિરપેક્ષ હોય છે. આપણે 
તેનો અનુભવ તો કરી શકીએ છીએ, પરંતુ બીજાઓને શબ્દો દ્વારા તેનો બોધ 
કરાવી શકતા નથી. શબ્દનિરપેક્ષ હોવાથી તે અવ્યપદેશ્ય હોય છે. કોઈ પણ 
વ્યક્તિમાં જોવા મળતાં તમામ લક્ષણોમાંથી સૌમાં જોવા મળતાં લક્ષણોને 
બાદ કર્યા બાદ જે કંઈ શેષ બચે છે, તેને જ એ વ્યક્તિની લાક્ષણિકતા અથવા 
વિલક્ષણતા કહેવામાં આવે છે. તેના થકી જ તેની ઓળખ થતી હોય છે. એ 
જ તેનું વ્યક્તિત્વ (”ટા"“૬૦0111)/), અને એ જ તેની આગવી ઓળખ 
(1તલા110/) છે. 

દયાનંદની આવી આગવી ઓળખ શી છે ? દયાનંદનું જીવન બહુઆયામી છે. 
પરંતુ તેમની આગવી ઓળખ તો ફક્ત એ જ વાતથી થઈ શકશે, જે તેમની 
કક્ષાના અન્ય મહાપુરુષોમાં જોવા મળતી ન હોય. એ વાતમાં કોઈ શંકા નથી કે 
સમાજ-સુધારણાના ક્ષેત્રે દયાનંદે પ્રશંસનીય કાર્ય કર્યું છે. પરંતુ એ કાર્ય તો 
કબીર, નાનક, રામમોહનરાય, મહાદેવ ગોવિંદ રાનડે, ઈશ્વરચંદ્ર વિધાસાગર, 
જ્યોતિબા ફુલે અને કેશવચંદ્ર સેન જેવા અનેક મહાપુરુષોએ પણ પોતપોતાના 
સ્તર પર કર્યું છે. હિંદી ભાષાના પ્રચાર-પ્રસાર તેમ જ સાહિત્ય-સર્જનના ક્ષેત્રે 
દયાનંદના જ સમકાલીન એવા ભારતેન્દુ હરિશ્વંદ્ર, શ્રદ્ધારામ ફિલ્લોરી, રાજા 
લક્ષ્મણસિંહ અને નવીનચંદ્ર રૉય વગેરેએ ઘણું જ મહત્ત્વપૂર્ણ કાર્ય કર્યું છે. દેશના 
સ્વાતંત્ર્ય માટે અનેક લોકોએ પોતાનું સર્વસ્વ હોમી દીધું છે. રામાયણ, 
ઉપતિષદ્‌, ગીતા, દર્શન અને વ્યાકરણ વગેરેના અનેક આચાર્યો થઈ ગયા છે, 
જેમણે આ મહાન ગ્રંથો ભણવા-ભણાવવાનું તેમ જ તેની પર વિદ્ત્તાપૂર્ણ 
ટીકાઓ લખવાનું અવિસ્મરણીય કાર્ય કર્યું છે. માટે આ પ્રકારનાં કાર્યોથી 
દયાનંદની ઓળખ થઈ શકે તેમ નથી. હા, એક વાત જરૂર એવી છે, જે છેલ્લાં 
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જ કે ન 


પાંચ હજાર વર્ષમાં ન તો અગાઉ કોઈએ કહી છે, અને ન તો આજે પણ કોઈ 
એ વાત કહે છે. એ વાત છે : 

“વેદ સર્વ સત્ય વિધ્યાઓનું પુસ્તક છે. વેદ ભણવા-ભણાવવા અને સાંભળવા- 
સંભળાવવા એ સર્વ આર્યોનો પરમ ધર્મ છે.” 


વેદ પ્રત્યેની આ દષ્ટિ જ મારી દૃષ્ટિએ દયાનંદની વિલક્ષણતા છે, અને આ જ 
તેમની ખરી ઓળખ છે. જો તેમના જીવનમાંથી આ વેદ સંબંધી વાતને અલગ કરી 
દેવામાં આવે તો તેઓ અન્ય સમાજ-સુધારકોમાંના એક બનીને રહી જાય છે. 
માટે દયાનંદની સાચી ઓળખ એ જ વાતને કારણે છે, જે તેમણે વેદોના સંબંધમાં 
કહી અથવા કરી, અને જેને કારણે તેઓ “મહર્ષિ' કહેવાયા. 


આર્યસમાજ અને વેદ : 


ચેત્ર સુદ પંચમી સંવત ૧૯૩૨ અનુસાર ૧૦મી એપ્રિલ ૧૮૭૫ના રોજ જ્યારે 
સ્વામી દયાનંદે મુંબઈમાં આર્યસમાજની સ્થાપના કરી ત્યારે તેમણે લખ્યું હતું : 


“આ સમાજનો મુખ્ય ઉદ્દેશ્ય એ છે કે વેદવિહિત ધમંતત્ત્વો પ્રત્યેક સભાસદે 
માન્ય કરવાં અને તેનો પ્રસાર દેશ-વિદેશમાં કરવાને યથાશક્તિ પ્રયત્ન કરવો.” 


સ્પષ્ટ છે કે મહષિ દયાનંદે આર્યસમાજની સ્થાપના મુખ્યતઃ વેદના પ્રચાર- 
પ્રસાર માટે કરી હતી. 


આર્યસમાજ પોતાની રીતે એક સંગઠન છે. સંગઠન સ્વયંમાં સાધ્ય નહિ, પરંતુ 
સાધનમાત્ર હોય છે. અનેક આર્યસમાજીઓના સમૂહથી આર્યસમાજ બને છે. 
આર્યસમાજી બનવા માટે તેના શિયમો સ્વીકાર કરવાના હોય છે. આર્યસમાજના 
દસ નિયમો આ મુજબ છે : 


કે નક ત 


૧. સર્વ સત્ય વિદ્યા અને જે પદાર્થ વિદ્યાથી જાણવામાં આવે છે, તે સર્વનું 
આદિ મૂળ પરમેશ્વર છે. 

ર૨. ઈશ્ચર સચ્ચિદાનંદ-સ્વરૂપ, નિરાકાર, સર્વશક્તિમાન, ન્યાયકારી, 
દયાળુ, અજન્મા, અનંત, નિર્વિકાર, અનાદિ, અનુપમ, સર્વાધાર, 
સર્વેશ્વર, સર્વવ્યાપક, સવ -ન્તિર્યામી, અજર, અમર, અભય, નિત્ય, 
પવિત્ર અને સૃષ્ટિકર્તા છે. તેની જ ઉપાસના કરવી યોગ્ય છે. 

૩. વેદ સર્વ સત્ય વિદ્યાઓનું પુસ્તક છે. વેદ ભણવા-ભણાવવા અને 
સાંભળવા-સંભળાવવા એ સૌ આર્યોનો પરમ ધર્મ છે. 

૪. સત્યને ગ્રહણ કરવામાં અને અસત્યને છોડવામાં હંમેશાં તત્પર રહેવું 


૧૮૪ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


જોઈએ. 
પ. સર્વ કામ ધર્માનુસાર અર્થાત્‌ સત્ય અને અસત્યનો વિચાર કરીને 
કરવાં જોઈએ. 
ર 


૬. સંસારનો ઉપકાર કરવો આ સમાજનો મુખ્ય ઉદ્દેશ્ય છે અથાત્‌ 
શારીરિક, આત્મિક અને સામાજિક ઉન્નતિ કરવી. 


9. સૌની સાથે પ્રીતિપૂર્વક, ધર્માનુસાર, યથાયોગ્ય વર્તવું જોઈએ. 
અવિદ્યાનો નાશ અને વિદ્યાની વૃદ્ધિ કરવી જોઈએ. 

૯. પ્રત્યેક મનુષ્યે પોતાની જ ઉક્નતિથી સંતુષ્ટ ન રહેવું જોઈએ, પરંતુ 
સૌની ઉન્નતિમાં પોતાની ઉન્નતિ સમજવી જોઈએ. 


૧૦. સૌ મનુષ્યોએ સામાજિક સર્વીહેતકારી નિયમોમાં પરતંત્ર રહેવું જોઈએ, 
અને પ્રત્યેક હિતકારી નિયમમાં સૌ સ્વતંત્ર રહે. 


જો આર્યસમાજના ફક્ત સાત જ નિયમો હોત - નિયમ સંખ્યા ચારથી લઈ 
દસ સુધી - તો મને વિશ્વાસ છે કે સંસારના સમસ્ત લોકો આર્યસમાજના સદસ્ય 
બની શક્યા હોત. કારણ કે આ એવા નિયમો છે કે જેનો સ્વીકાર કરવામાં કોઈને 
પણ વાંધો ન હોઈ શકે. જો આ સાત નિયમોની સાથે પ્રથમ નિયમને જોડી દેવામાં 
આવે તો કેટલાક થોડાઘણા અનીશ્વરવાદીઓને છોડીને બીજા બધા લોકો 
આર્યસમાજના સદસ્ય બની શકે છે. જો બીજા નિયમને જોડીને કુલ નવ નિયમો 
કરી દેવામાં આવે તોપણ વિશેષ અંતર નહિ પડે. કહેવા ખાતર એમ તો કહી 
શકાય કે કરોડો સનાતનધર્મીઓ બીજા શ“િયમ અનુસાર ઈશ્વરને નિરાકાર અથવા 
અજન્મા માનતા નથી, પરંતુ વાસ્તવમાં એવું નથી. સનાતનધર્મીઓ પણ મૂલતઃ 
અથવા સ્વરૂપતઃ ઈશ્વરને નિરાકાર જ માને છે. તેમના અનુસાર ક્યારેક ક્યારેક 
જરૂર પડ્યે ઈશ્વર થોડા સમય માટે ભૌતિક શરીર ધારણ કરી લે છે. પરંતુ જેવા 
આપણે ત્રીજા નિયમને જોડીને “વેદ' શબ્દ ઉચ્ચારીશું એટલે તુરત જ ખ્રિસ્તી, 
મુસલમાન, શીખ, યહૂદી વગેરે અબજો લોકો ભડકી ઊઠશે. હા, સનાતનધર્મીઓ 
આપણી જોડે જરૂર ઊભા રહેશે. પરંતુ જ્યારે આપણે થોડા આગળ વધીને એમ 
કહીશું કે - “વેદ ભણવા-ભણાવવા અને સાંભળવા-સંભળાવવા એ સો આર્યોનો 
પરમ ધર્મ છે.” - ત્યારે એમાંના પણ મોટાભાગના પાછળ હઠી જશે; કારણ કે 
તેમના માટે વેદ પૂજાની વસ્તુ છે, વ્વવહારની નહિ. આ વિવેચન પરથી એ વાત 
સ્પષ્ટ થાય છે કે આર્યસમાજની પહેચાન - ઓળખ પણ વેદથી જ છે. એટલા માટે 
વૈદિક દૃષ્ટિને યથાવત્‌ જાણવી, વૈદિક સિદ્ધાંતો અનુસાર આચરણ કરવું તથા 
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આધુનિક પદ્ધતિથી શિક્ષિત થયેલી વર્તમાન તથા ભાવી પેઢીને એ વિશ્વાસ 
અપાવવો કે વેદ-વિધા જ સમસ્ત વૈયક્તિક, સામાજિક, રાષ્ટ્રીય તેમ જ 
અંતરષ્ટ્રીય સમસ્યાઓનું સમુચિત સમાધાન કરી માનવને સુખ અને શાંતિ પ્રદાન 
કરી શકે છે - એ જ આર્યસમાજનો પરમ ધર્મ છે. આર્યસમાજનો આત્મા વેદ છે, 
અને જો આત્મા દેહમાંથી નીકળી જાય તો મૃત્યુ અવશ્યંભાવી છે. 


કેટલાક લોકોની એવી માન્યતા છે કે આર્યસમાજના સદસ્ય બનવા માટે તેના 
દસ નિયમોનો સ્વીકાર કરવો તો અનિવાર્ય છે, પરંતુ વેદોને ઈશ્વરપ્રણીત માનવા 
આવશ્યક નથી; કારણ કે વેદો ઈશ્વરપ્રણીત છે એ વાતનો ઉલ્લેખ આ દસ 
નિયમોમાં ક્યાંય કરવામાં આવ્યો નથી. એવા લોકોનું કહેવું છે કે સ્વામીજીએ 
'સ્વમંતવ્યામંતવ્યપ્રકાશ'માં વેદોને ઈશ્વરપ્રણીત કહ્યા છે. પરંતુ જો સ્વામીજી 
આર્યસમાજની સદસ્યતા માટે પણ વેદોને ઈશ્વરપ્રણીત માનવા આવશ્યક સમજતા 
હોત, તો તેમણે આર્યસમાજના ત્રીજા નિયમમાં “વેદ' શબ્દની આગળ “ઈશ્વરપ્રણીત' 
શબ્દ જરૂર મૂક્યો હોત, પરંતુ આ નિયમોમાં આપણને ક્યાંય આ પ્રકારનો સંકેત 
જોવા મળતો નથી. 


મુશ્કેલી એ છે કે આ દસ નિયમોમાં ક્યાંય વેદોની ઈશ્વરપ્રણીતતાનો ઉલ્લેખ 
થયો નથી એવું માનનારા સજ્જનો શાસ્ત્રોથી અનભિજ્ઞ હોઈ વાક્યાર્થ-બોધના 
ઉપાયભૂત - આકાંક્ષા, યોગ્યતા, આસત્તિ, તાત્પર્ય તેમ જ એકવાક્યતાના 
સિદ્ધાંતોથી સર્વથા અપરિચિત છે. દસ નિયમો પૈકી પ્રથમ (નિયમ આ મુજબ 
છે : “સર્વ સત્ય વિદ્યા અને જે પદાર્થ વિદ્યાથી જાણવામાં આવે છે, તે સર્વનું 
આદિ મૂળ પરમેશ્વર છે.” આગળ બીજા નિયમમાં આ પ્રથમ નિયમમાં કથિત 
સત્ય-વિધ્યાઓના આદિ મૂળ પરમેશ્વરના સ્વરૂપનું નિરૂપણ કરવામાં આવ્યું છે, અને 
ત્રીજા જ નિયમમાં “વેદ'ને ઈશ્વરમૂલક વિદ્યાઓનું સ્વરૂપ બતાવવામાં આવ્યો છે. 
જ્યારે સત્ય-વિધાઓનું આદિ મૂળ પરમેશ્વર છે, અને એ સત્ય-વિદ્યાઓનું પુસ્તક 
“વેદ' છે, તો વાક્યાર્થ-બોધના આકાંક્ષા, યોગ્યતા, આસત્તિ, તાત્પર્ય - આ ચાર 
હેતુઓના આધારે એક અવિચ્છેધ એકવાક્યતા છે, એ સ્પષ્ટ છે. તદનુસાર વેદના 
વિષયમાં આ મુજબ અર્થ નિપ્પન્ન થાય છે : “સર્વ સત્ય-વિદ્યાઓનું આદિ મૂળ 
પરમેશ્વર છે તથા ઈશ્વરમૂલક સર્વ સત્ય-વિધાઓ વેદરૂપ છે.” એ સર્વ વિદિત છે 
કે વક્તા પોતાનો અભિપ્રેત અર્થ બતાવવા માટે શબ્દ-પ્રયોગ કરે છે. આથી આ 
યુક્તિ સર્વસંમત સિદ્ધાંત છે કે શબ્દથી વક્તાના અભિપ્રેત અર્થનું જ ગ્રહણ કરવું 
જોઈએ. એટલા જ માટે ભારતીય મનીષીઓએ વાક્યાર્થ-બોધમાં સહાયક 


આકાંક્ષા વગેરે કારણોનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. ત્રીજા નિયમમાં પ્રયુક્ત “વેદ' શબ્દમાં 


૧૮૬ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


તેની (વેદોની) ઈશ્વરપ્રણીતતા પણ અભિમત છે. 

ત્રીજા નિયમમાં પ્રયુક્ત “વેદ' શબ્દનો ફક્ત એ જ અર્થ ગ્રહણ કરવો જોઈએ, 
જે અર્થમાં સ્વામી દયાનંદ તેને સમજ્યા છે અને ગ્રહણ કર્યો છે. અનેક આચાર્યો 
ચાર મૂળ વેદસંહિતાઓ ઉપરાંત શાખાઓ, આરણ્યકો, ઉપત્તિષદો તથા શતપથાદિ 
બ્રાહ્મણ-ગ્રંથોને પણ “વેદ' માને છે. આથી ઊલટું, સ્વામીજી માત્ર ચાર મૂળ 
વેદસંહિતાઓને જ “વેદ' માને છે, આથી ત્રીજા નિયમમાં “વેદ' શબ્દથી ચાર મૂળ 
સંહિતાઓનું ગ્રહણ થાય છે, અન્ય શાખા ગ્રંથ તથા બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો વગેરેનું નહિ. 
આવું કેમ છે ? ફક્ત એટલા જ માટે કે સ્વામી દયાનંદ માત્ર તેને જ - ચાર વેદોને 
જ - ઈશ્ચરોક્ત માને છે, શેષ સર્વ ગ્રંથોને મનુષ્યપ્રોક્ત માને છે. જો વેદોની 
ઈશ્વરપ્રણીતતાના ભાવનો ત્યાગ કરવામાં આવે તો વેદના રૂપમાં ફક્ત ચાર મૂળ 
સંહિતાઓના જ ગ્રહણનો કોઈ આધાર નથી રહી જતો. 


એ વાત પણ ધ્યાનમાં લેવા યોગ્ય છે કે બ્રહ્મોસમાજીઓ તથા પ્રાર્થનાસમાજીઓ 
પણ ઈશ્ચરને સર્વ સત્ય-વિધ્યાઓનું આદિ મૂળ તો માનતા હતા, પરંતુ તેઓ વેદોને 
ઈશ્વરપ્રણીત નહોતા માનતા. તેમને આર્યસમાજના સદસ્ય ન બનાવ્યા જવાથી એ 
સ્પષ્ટ થાય છે કે આર્યસમાજના સંસ્થાપક મહર્ષિ દયાનંદ અનુસાર આર્યસમાજના 
સદસ્ય બનવા માટે વેદોને ઈશ્વરપ્રણીત માનવા જરૂરી છે. 
આર્યસમાજનું કર્તવ્ય : 
એવું કહેવામાં આવે છે કે સ્વામી દયાનંદે નવીન (વસ્તુતઃ પુરાતન) માર્ગ તો 
બતાવ્યો, પરંતુ પ્રત્યેક મંત્રનો અર્થ સ્વતંત્ર રાખ્યો. ક્યાંક ક્યાંક પૂરા પ્રકરણને 
એક જેવું નિભાવ્યું, તો ક્યાંક આધ્યાત્મિક, ક્યાંક આધિદૈવિક, ક્યાંક આધિભૌતિક 
અને પ્રાયઃ વ્યાવહારિક અર્થ બતાવ્યા. વસ્તુતઃ સ્વામી દયાનંદે સ્વતંત્રરૂપે, અતિ 
પ્રાચીન પદ્ધતિને લઈને વેદોને ખોલવાનો પ્રયાસ કર્યો છે. પરંતુ તેઓ સમય 
પહેલાં જ સ્વર્લોક સિધાવી ગયા. એટલા માટે વેદોના વિષયમાં તેમના પ્રયત્નો 
માગંદર્શન માત્ર છે. જો તેઓ વધુ સમય જીવિત રહ્યા હોત અને તેમના 
જીવનકાળમાં જ ચારેય વેદોનું સંપૂર્ણ ભાષ્ય કરી શક્યા હોત તો તેમના માગનું 
સ્પષ્ટ નિદર્શન સંસારને પ્રાપ્ત થઈ શક્યું હોત. તેમ છતાં સ્વલ્પ કાળમાં તેઓ જે 
કંઈ કરી શક્યા, તેનું મૂલ્યાંકન કરતાં શ્રી અરવિંદે લખ્યું છે : 

“11 110 1181101" 01 ૧00 11101001101, 1 111 ૦011111006 ઊદ્વા 
7110101 1181 00 1100 111 €0111[21010 11101301001, »ત0દ1 ઉત 
011 0૯0 101011૯ દડ 110 1151 તાં9૦૦૫૯01'૯' 01 110 1128111 01105. 


મહર્ષિ દયાનંદ, વેદ અને આર્યસમાજ ૧૮૭ 


£૫11051 110૯ 0105 દ્વા 0805011117 01 01ત 1છા101110€0 દ્વા દ્વ૦-1012 
11151100151 તા1૪ુ 115 ૫75 110 ૦0 0 તાતા પંડાં01 ઊદ્વા [0101૯6 
10 110 01111 દ્વા £્િડાણાલ્ત 01 ઊઊદ્વા 00101 ૫75 €5૭0॥111ત1. 110 1૮5 
10૫1 1100 105 01 110 0001" ઊૌદ્વા ઉ110 1 0105૯06 દ્વા 1011 
2851116 110 5૯15 01 ઉ10 1110[21150106 (01111115. (3િક્યા[ત11-1112[૮- 
1)0દ1ઉંત, [2.43) 


અથાત્‌ - “વેદોની વ્યાખ્યાના સંબંધમાં મારો એ સુદઢ વિશ્વાસ છે કે વેદોની 
અંતિમ અને સર્વાગપૂર્ણ વ્યાખ્યા ભલે ગમે તે હોય, પરંતુ દયાનંદ સાચાં સૂત્રોના 
સર્વપ્રથમ આવિષ્કર્તા રૂપે સદાને માટે આદર પામશે. તેમની પ્રત્યક્ષદર્શી દષ્ટિ 
પુરાતન અજ્ઞાન અને યુગવ્યાપી ભ્રાંતિની અવ્યવસ્થા અને અંધકારને ભેદીને 
સીધી જ સત્યના મર્મ સુધી પહોંચી અને જે સારતત્ત્વ હતું તેની પર જઈને સ્થિર 
થઈ. સમયે જે દરવાજા બંધ કરી દીધા હતા તેની ચાવીઓ તેમણે શોધી કાઢી અને 


બંધ ઝરાઓનાં મુખ પર જડેલી મહોરોને તોડીને ફેંકી દીધી.” (બંકિમ-તિલક- 
દયાનંદ, પાન ૪૩) 


તથાપિ તક-ત્રદીષિ અને તપસ્યાના આધારે કરવામાં આવેલા અર્થો પર દષ્ટિ 
રાખી, સ્વામી દયાનંદના કાર્યને આગળ ધપાવવું અને પૂરું કરવું એ આર્ય 
વિદ્દાનોનું કામ છે. તેના માટે તપસ્યા પણ અપેક્ષિત છે અને તકક-ત્રદષિની 
સમારાધના પણ આવશ્યક છે. આ પ્રયાસનું અનુષ્ઠાન 'શીર્થવલેનેસ્તર્યસત્વત્રસસિવિત' 
- લાંબા સમય સુધી, નિરંતર તથા શ્રદ્ધાપૂર્વક થવું જોઈએ. 'ચસેન વિદાયા વત્સેતિ 
શ્રજ્દ્રયોપતિષય તહેવ વીર્ચવત્તરમ્મવત્તિ' (છાંદોગ્ય : ૧.૧.૧૦) - જે યુક્તિયુક્ત 
જ્ઞાનથી, શ્રદ્ધા તથા શાસ્ત્ર-જ્ઞાનની સાથે અથત્‌ વિધિપૂર્વક કરવામાં કે છે, તે 
વધુ સફળ થાય છે. મહર્ષિ મનુની ઘોષણા છે - 'સર્વજ્ઞાનમયો રિ સઃ, 'સર્વ વેજાત્‌ 
પ્રસિધ્યત્તિ' ઇત્યાદિ. મહર્ષિ દયાનંદનો વિશ્વાસ છે કે - “વેદ સર્વ સત્ય વિધ્યાઓનું 
પુસ્તક છે.” જ્ઞાન-વિજ્ઞાનની એવી કોઈ વાત નથી કે જે બીજ રૂપે વેદમાં ન હોય. 
પરંતુ મુખ્ય વાતને ગૌણ બનાવી, ઠેકાણા વગરની વાતોમાં ફસાઈ રહેવાને કારણે 
સો વર્ષથી પણ વધારે સમય પસાર થઈ ગયો હોવા છતાંય સંસારને આપણે 
આપણી વાતનો વિશ્વાસ કરાવી શક્યા નથી. વેદોના તથાકથિત ભાષ્યકારોને 
સ્વયં એ વિધાઓનું પરિજ્ઞાન નથી, એટલા માટે તેઓ વેદોમાં આવતા એ 
નિદેશોને સમજી શકતા નથી. વેદોની પૂર્ણ તથા સંતોષજનક વ્યાખ્યા માટે જરૂરી 
છે કે વ્યાખ્યાતાને તમામ વિજ્ઞાનો તથા તેની શાખાઓનું જ્ઞાન હોય. સર્વાત્મના 
સમર્પિત એવા વિદ્ધાનો દ્વારા કરવામાં આવતું વેદભાષ્ય જ સર્વ સંશયોને દૂર 


૧૮૮ વેદાર્થ-ભૃૂમિકા 


કરીને આપણી પ્રતિજ્ઞાને સત્યાપિત કરી શકે છે. જયાં સુધી વર્તમાનમાં વૈજ્ઞાનિકો 
દ્વારા લખવામાં આવેલા ગ્રંથોની જેમ વેદ અને વેદાનુકૂળ ગ્રંથોના આધારે એક 
એક વિદ્યાને સાંગોપાંગ તથા ક્રમબદ્ધ રૂપે પ્રસ્‍તુત કરવામાં નહિ આવે, ત્યાં સુધી 
આપણી સ્થાપનાને માન્યતા નહિ મળે. આજના યુગમાં નારદની જેમ અનેક 
વિષયોમાં નિષ્ણાત હોય તેવો કોઈ એક વિદ્દાન મળવો તો કઠિન છે. આથી જરૂર 
એ વાતની છે કે કમ સે કમ વીસ એવા વિદ્ધાનો તેયાર થાય કે જે વૈદિક 
વાડ્મયના તો પૂર્ણ વિદ્દાન હોય જ, પરંતુ એમાંના પ્રત્યેક એક એક વિદ્યાના 
પારંગત વિદઠ્દાન હોય. પ્રત્યેકને વેદોમાંથી એક એક વિદ્યાની ખોજ કરીને તદ્રિષયક 
ક્રમબદ્ધ વિવેચન કરીને સ્વતંત્ર ગ્રંથ લખવાનું કામ સોપવું જોઈએ. 
વિશ્ચવિધાલયોમાં સંસ્કૃત ભણાવનારા અધ્યાપકો સ્વયં સાયણાદિ પૌરાણિક 
તથા પૂર્વાગ્રહોથી યુક્ત અધક્ચરા પાશ્ચાત્ય વિઠ્દાનોથી પ્રભાવિત છે. એટલા માટે 
પોતાના છાત્રોને તેઓ એ જ બધું ભણાવે છે, જે તેઓ સ્વયં ભણ્યા છે. આગળ 
જતાં આ જ છાત્રો અધ્યાપક બને છે અને તેઓ પણ એનું એ જ પોતાના છાત્રોને 
ભણાવે છે. આ રીતે શિક્ષિત વર્ગ વેદોના એ જ સ્વરૂપને જાણે છે અને માને છે. 
એટલા માટે આર્યસમાજના નેતાઓ, સંસ્થાઓ તથા વિદ્દાનોએ મહાવિદયાલયો 
અને વિશ્વવિધાલયોને - કૉલેજો અને યુનિવર્સિટીઓને - પોતાનાં પ્રચાર-કેન્દ્ર 
બનાવવાં જોઈએ અને ત્યાં અધ્યાપન-કાર્યમાં સંલગ્ન સંસ્કૃત તથા ઈતિહાસ 
વિભાગના અધ્યાપકોનો સંપર્ક કરી વેદ-સંગોષ્ઠીઓના માધ્યમથી તેમનો વેદ 
સંબંધી દષ્ટિકોણ ઠીક કરવો જોઈએ. જો એ લોકોનાં દિમાગ બદલી જશે તો 
કાળાંતરે આખો સિલસિલો જ બદલી જશે. આ માટે ભાષાવિજ્ઞાન અને 
તુલનાત્મક અધ્યયનમાં કૃતભૂરિશ્રમ વૈજ્ઞાનિક તેમ જ સંતુલિત દષ્ટિકોણ ધરાવતા 
વિશેષજ્ઞ વેદિક વિદ્ધાનોની જરૂર પડશે. વેદમંત્રોની ભાવપૂર્ણ વ્યાખ્યા દ્વારા 
શ્રોતાઓને મુગ્ધ કરનારા મંચશૂરોથી આ કામ નહિ થઈ શકે. આ માટે એ પણ 
જરૂરી છે કે મહિ દયાનંદની વેદ વિષયક માન્યતાઓના પોષક ઉચ્ચ સ્તરીય 
મૌલિક ગ્રંથોનું પ્રણયન તથા પ્રકાશન સુવિચારિત યોજના અંતર્ગત એવી રીતે 
કરવામાં આવે કે તેની પહોંચ સર્વત્ર થઈ શકે. સાથે સાથે આર્યસમાજની સમસ્ત 
પ્રાંતીય સભાઓને પ્રેરિત કરવામાં આવે કે તેઓ પોતપોતાના પ્રાંતમાં આવેલાં 
વિશ્ચવવિદ્યાલયોમાં દયાનંદ વૈદિક શોધપીઠોની સ્થાપના કરવા માટેના પ્રયત્નો કરે. 
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વિદેશોમાં વેદોનો પ્રચાર-પ્રસાર કરવા માટે જરૂરી છે કે વેદોના પ્રકાંડ 
વિઠ્દાનોને અંગ્રેજી, જર્મન, ફ્રેન્ચ, રશિયન, ચીની, જાપાની વગેરે વિદેશીય 
ભાષાઓનું પ્રશિક્ષણ આપવામાં આવે, અને જ્યારે તેઓ એ ભાષામાં બોલવા 


મહર્ષિ દયાનંદ, વેદ અને આર્યસમાજ ૧૮૯ 


તથા લખવામાં સમર્થ થઈ જાય ત્યારે તેમને સ્થાયી રૂપે તે તે દેશોમાં નિયુક્ત 
કરવામાં આવે. 


સમાજ અને રાષ્ટ્રની અનેક સમસ્યાઓ છે. એ સમસ્યાઓનું સમાધાન 
કરવામાં પણ અનેક સંગઠનો અને સંસ્થાઓ પ્રવૃત્ત છે. એવાં સાર્વજનિક 
હિતનાં કાર્યોમાં સહયોગ આપવો એ પ્રત્યેક નાગરિકનું કર્તવ્ય છે. પરંતુ એક 
કામ એવું છે, જે આર્યસમાજ સિવાય બીજા કોઈએ ન કર્યું છે, અને ન તો 
આજે કોઈ કરે છે, અને એ છે - પ્રાચીન ત્ર્દૂષિઓનાં મંતવ્યોનું અનુસરણ 
કરતી ત્ર્દષિ દયાનંદની માન્યતાઓ અનુસાર વેદનો પ્રચાર અને પ્રસાર. જે 
કામને કરનારું બીજું કોઈ નથી, એ જ કામમાં આર્યસમાજની સંપૂર્ણ શક્તિ 


લાગવી જોઈએ. 


મહર્ષિ દયાનંદે વેદોની પુનઃ પ્રતિષ્ઠા માટે તેમ જ વેદો વિશે પ્રચલિત થયેલા 
વિવિધ મિથ્યા મતોના ઉન્મૂલન માટે વેદભાષ્ય રચવાનો ઉપક્રમ કર્યો. વેદભાષ્યમાં 
પ્રવૃત્ત થતાં પહેલાં તેમણે તેની રૂપરેખા તેયાર કરી અને આ જ સંદર્ભમાં તેમણે 
“ચતુર્વેંદ-વિષય-સૂચિ'નું સંકલન કર્યું અને “ત્રશગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા' નામનો ગ્રંથ 
લખ્યો. આ રીતે ચારેય વેદોના ભાષ્યની રૂપરેખા તૈયાર કરીને તેઓ વેદભાષ્યમાં 
પ્રવૃત્ત થયા, પરંતુ આપણા દુર્ભાગ્યથી તેઓ પોતાના જીવનમાં યજુર્વેદનું સંપૂર્ણ 
તથા ત્રદગ્વેદના સાતમા મંડલના એકસઠમા સૂક્તના બીજા મંત્ર સુધીનું જ ભાષ્ય 
કરી શક્યા. 


મહષિ દયાનંદના તમામ ગ્રંથો ટીકા-ટિપ્પણી અથવા ભાષ્યોની અપેક્ષા રાખે 
છે. “ત્રશ્ગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા' પણ એમાંનો જ એક ગ્રંથ છે. “ભૂમિકા-ભાસ્કર'માં 
દયાનંદના કથનનું વિશદીકરણ અને સ્પષ્ટીકરણ કરી વધારાની યુક્તિઓ તથા 
પ્રમાણો દ્વારા યથાસંભવ તેમની વેદ સંબંધી માન્યતાઓની પુષ્ટિ કરવાનો પ્રયાસ 
કરવામાં આવ્યો છે. ભગવદ્‌પાદ દયાનંદ જેવા વેદોના દ્રષ્ટા-મન્તા-પ્રવક્તાની 
રચના પર કંઈક લખવું એ મારા જેવા અલ્પમતિનું દુઃસાહસ જ કહેવાશે - એક 
કીડીની માઉન્ટ એવરેસ્ટ પર પહોચવાની કલ્પના સમાન ! માછલી સમંદરની 
લહેરોમાં ઉછળકૂદ મચાવી આનંદલાભ તો કરી શકે છે, પરંતુ એ સમંદરની 
ઊંડાઈનો તાગ મેળવવો એ તેના સામર્થ્યની બહારની વાત છે. “સ્વાન્તઃ સુખાય' 
રચિત આ ગ્રંથના સંદર્ભમાં મારી આવી જ સ્થિતિ છે. એ સંભવ છે કે 
“ત્રદગ્વેદાદિભાષ્યભૂમિકા'ના આ ભાષ્યમાં કેટલાક વિષયો પર અતિ અલ્પ લખાયું 
હોય અને કેટલાક વિષયો અસ્પષ્ટ પણ રહી ગયા હોય. એવું પણ સંભવ છે કે 
અજાણતાં કંઈક અન્યથા પણ લખાઈ ગયું હોય. માનુષદોષ, સ્વભાવદોષ અને 


૧૯૦ વેદાર્થ-ભૂમિકા 


કજ કે કે 


સ્મૃતિદોષ વગેરેને કારણે અલ્પબુદ્ધિ મનુષ્યની રચનામાં દોષ તથા અનેક પ્રકારની 
રુટિઓ અવશ્યંભાવી છે. આ ગ્રંથ પણ એ દષ્ટિએ અપવાદ નહિ હોય. 
મસ્ત્છત: સ્રતનં વવાપિ ભવત્વેવ પ્રમાવ્ત: । 
ઇસસ્તિ રર્ઝનાસ્તત્ર સમાર્થત્તિ સઝ્ઝનાઃ ॥1 
આકાશ અનંત છે. તેનો પાર તો ગરુડ પણ પામી શકતું નથી. તેમ છતાં 
પતત્તિ ર્ત્ર ણાત્મસમં પતત્ત્રિળ: - દરેક પક્ષી પોતાના સામર્થ્ય અનુસાર ઉડાન 
ભરી જ લે છે. આ જ ન્યાયથી મારી અલ્પબુદ્ધિ અનુસાર મારાથી જેટલું અને 
જેવું બની શક્યું, એટલું અને એવું પ્રસ્‍તુત કરવાનું સાહસ મેં કર્યું છે. મે તો એક 
ચીલો ચાતરવાનો પ્રયાસ કર્યો છે. આ પ્રકારનું અભિયાન ત્રદષિકૃત ગ્રંથોમાં 
આજ પર્યત જેનો ઉકેલ નથી સૂઝયો તેવાં રહસ્યોને ઉકેલવામાં સહાયક થશે, 
એવી આશા છે. 
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હિંદી રચનાઓ : 


સત્યાર્થભાસ્ક₹ (જ. ઠ%/નઠ ર/જે ત૪/૨%૭5/૪%ું 
?૯૦૦ ૧૪*%/ /જેસ્તૃ# ભ/ષ્%/ 

ભૂમિજામાસ્ઝર (જ. ઠ૧/નદ ર/જે# 

%૬ગ૦૮//ટેજ/ મ્જજૂ/જેક/ જું ₹ ૭૦૦ 

ઇ૪*%/ /જેસ્જૃ# જ/ય્૪/ 

સંસ્કારમાસ્જર (જ. ઠ%૪/નદ ર/જે? જસ%/ર/જ/જે”જું 
/જેસ્નૃ# જ/૫%/ 

મૌ વ મુહાર (%. ઠ૨/નદ ર/કે7 “૪ક્રુ#/૦ે/કે”જું 
/જેરજૃ# જ/પ%/ 

ઝકેતમત જ્ંડન (જ. ઠ૪/નદ ર/જેટ “&/0-શ૪/૪- 
/€૬/ર%”ું /જેસ્તૃ# જ/મ્જ/ 

ઝાર્યસિદ્ધાંત વિમર્શ (જ. ઠ%/”દ ર/જે 
“અ/%£?જરત્7૪/%/ જું /જેરજૃ જ/મ્જ/ 

ઝનારિ તત્ત્ત ટર્શન 

તેટ્‌ મીમાંસા 

ઝધ્યાત્મ મીમાંસા (ફશોપતિષર્‌ રહસ્ય) 

રાઞધર્મ 

વાસ્મીર રમાયળ - શ્રાંત્તિયાં ઔૌર સમાધાન 

સૃષિ વિજ્ઞાન ગૌર વિજાસવાર 

સ્વરાગ્ય મીમાંસા 

ઝાર્‌િ શંજરત્વાર્ય વેવાંતી નહીં થે 

ત્તત્વાસૈ વૈ વેર? 

ઝાર્યો જા માહ્‌ રેશ (હસ સે ઞધિજ માષાગો મેં) 
વેઢાર્થ પૂમિજા (દિવી, સંસ્જુત, ગુગરતી) 

મુર્છિ ગૌર પુનર્ગન્મ 


તત્ત્વમસિ 

વિષવૃક્ષ 

ત્રરષ ર્યાનટ્‌ - મેસ રષ મેં (હિ, ગુગરતી) 
પ્રસ્થાનત્રયી મોર ઞદ્વેત વેત 


ઝા્યોં જ ગારિ રેશ ગર 3નજો સભ્યતા 
રિવ્ય સાન 
મેં વ્રજ છૂં 


દૈતસ્િદ્િ 

સ્યાનંહ્‌ - ભારત ભામ્ય વિધાતા 

મૂળ મૌત મેં ત્રીજુ -ઝ્ુન સવાર 

લૌત્તિ 

સ્વામી વિવેજાનર્‌ જે વિત્તાર 

તીત બ્રણતસ્ારી (બીષ્ત-શંવરર-સ્યાનંર) 

મુત્છાત્મા ટ્યાનંટ્‌ 

ગાર્યસમાગ વ સ્થાપના - વિસને, જવ, વચોં જો ? 
આર્ય-ધ્વઞ 

નામી વ્યાનંટ્‌ 

રિવ્ય જ્ઞાન 

ગન્મ-ગીવન-ગૃત્યુ 

ત્યામવાર્‌ 

શાસિહ્ત શ્રીયુળ્ળ (ભારત-પાજ વાર્સા જે વિશેષ સંવંધ મેં) 
ગાર્ષ રૃષ્ટિ 

અંગ્રેજીમાં : 

01 પલટ દડ 

૯તાત €0૦1૦૦[0 01 0૦૮ 

1110 1311111511" - /% 1007 /૫%[0[210801 
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1) તંદ્ - 1112૯1 01 [000લાળ તીત 
15100211151દત - / $100) 11 811105 દ્વાત 
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4/૫1 - 110 ઉ1ઠાં॥દટ્વાં 16011 01 
4૫1115 

110 0૦૬0૯ ૦0 507111 0રદ્તાળ્ઞાતંત 
41161011) 014 દતંદ્વા1દ્ 

110 11001) 01 1રલ્વ્રા1) 
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1૨15૦, 7071૮૯ દ્વાતં 5100 1૫01 

110 0૦૦૭૪૨ 0૦ 1પદ્વંબાદ્વાં 071૮૯11૪ 
111€ 111806 0 1)80/દાતંદ 5 /13૮01111ત) 
01 001 13006011 000101 


૦ લેખક-પરિચય ૦ 
મ 
સ્વામી વિદ્યાનંદ સરસ્વતી વૈદિક સિદ્ધાંતોના મર્મજ્ઞ વિદ્દાન, 
ગંભીર ચિંતક, યશસ્વી લેખક અને કુશળ વક્તા હતા. સંસ્કૃત 
વાડ્યમાં વૈદિક, જેન અને બૌદ્ધ આચાર્યો દ્વારા સ્થાપિત સૂત્રાત્મક 
દર્શનશાસ્ત્રની પરંપરાનું આધુનિક કાળમાં પ્રતિનિધિત્વ કરવાનું 
શ્રેય સ્વામી વિદ્યાનંદજીને જાય છે. પૂર્વાશ્રમમાં પ્રિન્સિપાલ 
લક્ષ્મીદત્ત દીક્ષિતના નામે પ્રસિદ્ધ સ્વામીજીએ પચાસ વર્ષ સુધી 
શિક્ષણ ક્ષેત્રે કાર્ય કર્યું. લગભગ વીસ વર્ષ સુધી તેઓ ડિગ્રી અને 


પોસ્ટ ગ્રેજ્યુએટ કોલેજના પ્રિન્સિપાલ રહ્યા અને કેટલાક સમય સુધી તેમણે ગુરુકુળ 
વિશ્વવિદ્યાલય વૃંદાવનનું આચાર્ય-પદ પણ સુશોભિત કર્યું. તેમનાં પુરૃષાર્થ, યોગ્યતા અને 
સેવાઓની કદરરૂપે રાષ્ટ્રપતિએ તેમને પંજાબ યુનિવર્સિટીના ફેલો તરીકે પસંદ કર્યા. સ્વામીજી 


વર્ષા સુધી ગુરૂકુળ કાંગડી વિશ્વવિદ્યાલલની સેનેટના તથા તેની અન્ય અનેક ઉચ્ચ સ્તરીય 
સમિતિઓના સભ્ય રહ્યા. સ્વામીજની પ્રતિપાદન શૈલીનું આગવું જ વૈશિષ્ય છે. વેદ, 


જ. 


ઉપનિષદ્‌, દર્શન, સૃષ્ટિવિજ્ઞાન, ઇતિહાસ અને રાજધર્મ વગેરે વિષયો પર સ્વામીજીએ હિંદી, 


અંગ્રેજી તથા સંસ્કૃતમાં લગભગ ૫૦ જેટલા મૌલિક-પ્રામાણિક-બૃહદ્‌ ગ્રંથોની રચના કરી છે. 
તેમના અનેક ગ્રંથો કેન્દ્ર તથા રાજ્ય સરકારો તેમ જ વિવિધ સ્વયંસેવી સંસ્થાઓ દ્વારા પુરસ્કૃત 
થયેલ છે. ઉચ્ચ કોટિના અનેક વિદ્ધાનો તથા પુરાતત્ત્વવેત્તાઓએ સ્વામીજીની વિઠ્દત્તાની તથા 


તેમની કૃતિઓની પ્રશંસા કરી છે. સ્વામીજીએ મહર્ષિ દયાનંદના સત્યાર્થપ્રકાશ, 
₹  ત્રશવેદાદિભાષ્યભૂમિકા અને સંસ્કારવિધિ જેવા યુગાંતરકારી ગ્રંથો પર પ્રૌઢ વ્યાખ્યા-ગ્રંથો 
લખવાનું અભૂતપતદ 1 5 છે. પજા વણા જદિલદીઇઅને ઉત્તરપ્રદરની ચેક ધાર્મિક, 
સામાજિક અને શૈક્ષણિક સંસ્થાઓ સાથે સ્વામીજીનો ઘનિષ્ઠ સંબંધ રહ્યો. તેમનું સંપૂર્ણ 
જીવન વૈદિક ધર્મના પ્રચાર કાર્ય અર્થે સમર્પિત રહ્યું. તેમના જીવનમાં કર્મઠતા, પવિત્રતા, 
સિદ્ધાંતનિષ્ઠા અને વિદ્ધત્તાનો અદ્ભુત સંગમ હતો. ૨૦૦૩માં ૮૮ વર્ષની વયે આ મહાન 
સંન્યાસીનું દિલ્હીમાં નિધન થયું. - સંપાદક કિત શી 


